ios vein 


ಫಾ ಸಸಂ? 
ಆತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಉದ್ಭವಿಸುತ್ತಿರುವ 
ಜಾ 


07142 


ಒಂದುತ್ತ : ಉದ್ಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ? 
ಮತ್ತು ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ವಿಸ್ತಾರ್‌ 


ಬೆಂಗಳೂರು 


ಹಿಂದುತ್ವ : ಉದ್ಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ? 
ಮತ್ತು ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಎಸ್ತಾರ್‌ 

ದೊಡ್ಡ ಗುಬ್ಬಿ ಪೋಸ್ಟ್‌ 
ಬಾಗಲೂರು ಮಾರ್ಗ, 
ಬೆಂಗಳೂರು - 562 149 
ಟೆಲಿಫ್ಯಾಕ್ಸ್‌ : 8465294/5 
ಇ-ಮೇಲ್‌ : visthar @vsnl.com 


ಸಹ ಪ್ರಾಯೋಜಕರು : 
OXFAM INDIA, 


Email : oxfamindia @vsnl.com 
Website : www.oxfamindia.org 


ಹಕ್ಕುಗಳು : ವಿಸ್ತಾರ್‌ 
ಪ್ರತಿಗಳು : 1000 
ಮುಖಪುಟ ವಿನ್ಯಾಸ : ಸಿ. ಎಫ್‌. ಜಾನ್‌, ವಿಸ್ತಾರ್‌ 


ಮುದ್ರಣ : ಲಲಿತ ಪ್ರಿಂಟರ್‌, ಬೆಂಗಳೂರು- 57. 


ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ 


ಈ ಪುಸ್ತಕವು ಗುಜರಾತಿನ "ನರಮೇಧ'ಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾದ ಸಾವಿರಾರು ಜನರಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿತವಾಗಿದೆ. ಈ ಜನ ಭಯಭೀತ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಜೀವವನ್ನು ಕೊನೆಮುಟ್ಟಿದರು 
ಮತ್ತು 1,25,000 ನಿರಾಶ್ರಿತರು ಪುನರ್ವಸತಿ ಕೇಂದ್ರಗಳಲ್ಲಿ ದುಗುಡಗಳನ್ನು, 
ಆತಂಕಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. ಇದನ್ನು ಬರೆಯುವಾಗಲೇ ಬದುಕುಳಿದಿರುವ ಜನರು 
ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಿ, ಗುಜರಾತ್‌ ಸರ್ಕಾರ, ಕೇಂದ್ರ ಗೃಹ ಮಂತ್ರಿಯ 
ಆಶೀರ್ವಾದದೊಂದಿಗೆ ಪುನರ್ವಸತಿ ಶಿಬಿರಗಳನ್ನು ಮುಚ್ಚುತ್ತಿ: ದೆ. ಇತರ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಗುಜರಾತ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಜನರು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಗೌರವಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ 2,000 ದಿಂದ 3,000 
ರೂ.ಗಳನ್ನು ಪರಿಹಾರವಾಗಿ ಕೊಟ್ಟು ಅವರನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಮರಳುವಂತೆ 
ಬಲವಂತಪಡಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಪ್ರೊ! ಕೆ.ಎನ್‌. ಪಣಿಕ್ಕರ್‌ರವರು ಇತ್ತಿ ಚಿಗೆ ಬೆಂಗಳೂರಿನಲ್ಲಿ 
ತಮ್ಮ ಉಪನ್ಯಾಸದಲ್ಲಿ "ಗುಜರಾತನ್ನು ಒಂದು ಸಮುದಾಯದ ಮೇಲಾದ ಆಕ್ರಮಣ 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಬದಲಿಗೆ ಅದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಮೇಲಾದ ಆಕ್ರಮಣ' ಎಂದು 
ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಗುಜರಾತಿಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ ತಂಡದ ಅನುಭವವು ಇದೇ ರೀತಿ ಇದೆ. 
ಈ ತಂಡದ ಉದ್ದೇಶ, ಗುಜರಾತಿನ ಸಂತ್ರಸ್ತರ ಮಾನವೀಯ ಅಗತ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾಲ್ಯ 
ಮಾಪನ ಮಾಡುವುದಾಗಿತ್ತು. ಜುಹುಪುರ ಎಂಬ ಪ್ರದೇಶ ಅಹಮದಾಬಾದ್‌ನ ಹೊರ 
ವಲಯದಲ್ಲಿದೆ. ಇದೊಂದು ದೊಡ್ಡ ಕಾಲೋನಿಯಾಗಿದ್ದು, ಮುಸ್ಲೀಮರು 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇದನ್ನು 'ಪಾಕಿಸ್ತಾನ' ವೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ 
ಕಾಲೋನಿಯ ಮುಂಭಾಗತ ರಸ್ತೆಗೆ "ಬಾರ್ಡರ್‌' ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅದರ 
ಈಚೆಗಿನ ಪ್ರದೇಶವನ್ನು ಇಂಡಿಯಾ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣಮುಂದೆಯೇ 
ಧೃವೀಕರಣ ಇಷ್ಟೊಂದು ತಳಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಇಳಿದಿದೆ. ನಾವು ಮೂಲಭೂತ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ ಅಥವಾ ನಿರಾಕರಿಸಿದ ಅನೇಕ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ 
ಎಫ್‌.ಐ.ಆರ್‌.ಅನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಲಾಯಿತು. ಅಥವಾ ಮುಸ್ಲಿಂ ಯುವಕರ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ 
ಗುಂಪುಗಳನ್ನೇ ಪೋಲೀಸರು ಬಂಧಿಸಿದರು. ಇದು, ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನು ನಾಗರಿಕರು ಎಂದು 
ನಿರ್ಧರಿಸುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮಾಪನಗಳನ್ನೇ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ ಎನುವಂತಹ ವಾಸವಗಳು 


4 ಮಿ 
ಕಣ್ಣ ಮುಂದಿವೆ. 
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ಆತಂಕಕೊಳಪಡಿಸುವ ವಿಷಯವೆಂದರೆ, ಗುಜರಾತಿನ ನರಮೇಧದ ಬ 
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ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಜನ ಸಮುದಾಯಗಳು ಮೌನ ವಹಿಸಿರುವುದು. ಅಥವಾ ಮೌನ 
ಸಮ್ಮತಿಯನ್ನು ಈ ದೇಶದ ಜನರು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿರುವದು. ಯೂರೋಪಿಯನ್‌ ಒಕ್ಕೂಟದ 
ಶೋಧನಾ ತಂಡ ಗುಜರಾತ್‌ ಘಟನೆಯನ್ನು ಜನಾಂಗೀಯ ನಿರ್ಮೂಲನೆ ಎಂದು ಕರೆದು 
ಇದನ್ನು 30ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಘಟನೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡಿ, 
ಶೋಷಣೆಗೊಳಗಾದವರು ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. ಏಜಾಜ್‌ ಅಹಮದ್‌ರವರು ಫ್ರಂಟ್‌ 
ಲೈನ್‌ನ ತಮ್ಮ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ ಈ ಘಟನೆಯ ಲಕ್ಷಣವನ್ನು "ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಪೂರ್ವ 
ಬದಲಾವಣೆಯ ಸನ್ನಿವೇಶ' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 1991 ರಲ್ಲಿ ಸೆಬಾಸ್ಟಿಯನ್‌. 
ಕಾಪ್ಟನ್‌ರವರು ಹಿಂದುತ್ವದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯನ್ನು ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಎಲ್ಲಾ 
ನಾಗರೀಕರು, ಸನ್ನಿವೇಶದ ಗಂಭೀರತೆಯನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ತಕ್ಷಣದ ಹಾಗೂ 
ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಪ್ಟನ್‌ರವರ 
ಲೇಖನ "11176೬171೩ an emergent Facism ?" ಅನ್ನು ವಿಸ್ತಾರ್‌ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಾಶನದಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಪ್ರಕಟಿಸಲಾಯಿತು. ಇದರ ಕನ್ನಡ ಅನುವಾದವನ್ನು ಸಹ 
ಪ್ರಕಟಿಸಲಾಗಿದೆ. 


‘Understanding ೦೦೧777೬೧೩॥9೧"ನ ಧೋರಣೆಯಿಂದಾಗಿಯೇ ವಿಸ್ತಾರ್‌ 
ಹಲವಾರು ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದೆ. ನಿರಂತರವಾಗಿ ಕಾರ್ಯಕರ್ತರ ಹಾಗೂ 
ಬೌದ್ಧಿಕ ವಲಯದ ಹಲವಾರು ಜನರೊಂದಿಗೆ ಈ ಘಟನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರೆಯೆಗಳನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. ಈ ದಿಶೆಯಲ್ಲಿ ಕಳದ ದಶಕದಲ್ಲಿ ನಾವು ಹಲವಾರು ಸೆಮಿನಾರ್‌ಗಳನ್ನು 
ಸಂಘಟಿಸಿದ್ದೇವೆ. ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ, ಶಿಕ್ಷಕರಿಗೆ ಮತ್ತು ಕಾರ್ಯಕರ್ತರಿಗೆ ತರಬೇತಿ ಶಿಬಿರವನ್ನು 
ಸಂಘಟಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಆಂದೋಲನಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸಾಮಗ್ರಿ ಗಳು, ಕಲೆಯ ಮೂಲಕ 
ಆಂದೋಲನ ಮತ್ತು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಹಾಗೂ ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
ಈ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು ಕೇವಲ ಕೋಮುವಾದದ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ವಿಸ್ಲೇಷಣೆಯಲ್ಲ ಆದರೆ ಈ 


ಹುಚ್ಚುತನಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಸ್ಪಂದಿಸಬೇಕಾದ ಮಾರ್ಗಗಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. ಪ್ರಸುತ ಪುಸ್ತಕವು 
ಸಹ ಸಾಂದರ್ಭಿಕವಾಗಿ ಹೊರತಂದ ಲೇಖನಗಳ ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿದೆ. ಇಂತಹ ಸಂದಿಗ್ದ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಸಂತರ ಧ್ವನಿಗಳು ಅಗತ್ಯವಾಗಿವೆ. ಜನರನ್ನು ತೊಂದರೆಗೀಡು ಮಾಡುವ 
ಧ್ವನಿಗಳನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ರಹಿತಗೊಳಿಸಬೇಕು. ಹಾಗೆಯೇ ಜನರಿಗೆ ನೆಮ್ಮದಿ ತರುವ 


ಧ್ವನಿಗಳು, ಪ್ರಜಾ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಮೂಲ ನಿಯಮಗಳ ವಾಸ್ತವ ಕಾರ್ಯಚಟುವಟಿಕೆಯಲ್ಲಿ 


ಬದ್ದವಾಗಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿರುವ ಲೇಖನಗಳು ಇದನ್ನೇ 
ಮಾಡುತ್ತವೆಯೆಂದು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ. 


ವಿಸ್ತಾರ್‌ ಸಂಸ್ಥೆಯು ಈ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಲೇಖನಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಈ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು 
ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿ ಹಾಗೂ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಹಕರಿಸಿದ ಎಲ್ಲಾ ಲೇಖಕರಿಗೂ 
ಅಭಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಪ್ರಾಯೋಜಿಸಿದ OXFAM INDIA ಗೆ 
' ಆಭಾರಿಯಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಮುನ್ನುಡಿಯನ್ನು ಬರೆದುಕೊಟ್ಟ "ಅಗ್ನಿ -ಶ್ರೀಧರ್‌ವರಿಗೆ 
ನಮ್ಮ ನೆನಕೆಗಳು ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಜೊತೆಗೆ ಲೇಖನಗಳ ಸಂಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ನೆರವಾದ ಜನವಾಹಿನಿಯ 
ಹಿರಿಯ ಗೆಳೆಯ, ಸಂಗಾತಿ, ಸನತ್‌ ಕುಮಾರ ಬೆಳಗಲಿ, ಓದಿ, ಸಲಹೆ, ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು 
ನೀಡಿದ ಸಿ. ಎಸ್‌. ದ್ವಾರಕಾನಾಥ್‌ರವರಿಗೂ ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಹಾಗೂ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ 
ಸಹಕರಿಸಿದ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ವಿಸ್ತಾರ್‌ನ ಪರವಾಗಿ ನಮ್ಮ ನೆನಕೆಗಳು ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. 


ಡೇವಿಡ್‌ ಸೆಲ್ವರಾಜ್‌ 
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ಮುನ್ನುಡಿ 


We are trapped in a 191016 cycle of everything happening again and 
again, and we canot stop it. 


- Mario Susko 
(ಸರಜೆವೊ ಕವಿ, ಜನಾಂಗೀಯ ಹತ್ಯೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ) 


ನಮ್ಮ ದೇಶಕ್ಕೆ ಕೋಮುವಾದ ಹೊಸದಲ್ಲ 


ಆದಿ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ ರಕ್ತಪಾತದ ಮೂಲಕ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವನ್ನು ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟಿಸಿದ್ದನ್ನು ಮತ್ತು ಹೊರಗಟ್ಟಿದ್ದನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯಬಾರದು. 


ನನ್ನ ಧರ್ಮ, ನನ್ನ ನಂಬಿಕೆ, ನನ್ನ ಪದ್ದತಿಗಳು ಮುಖ್ಯವೆಂದು ಘೋಷಿಸುವ 
ಪರಂಪರೆಯ ಎಳೆಗಳನ್ನು ದ್ರವೀಡ, ಆರ್ಯ ಸಂಘರ್ಷದಲ್ಲೇ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಗುರುತಿಸಬಹುದು. 


ಹಿಂದು, ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಮೂಲಭೂತವಾದದ ಬಗ್ಗೆ ತೀವ್ರವಾಗಿ ಕೂಗುತ್ತಿರುವ 
ಧ್ವನಿಗಳೆ ಅಂದು ಈ ದೇಶದ ಮೂಲ ನಿವಾಸಿಗಳ ಬದುಕನ್ನು, ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಹೇರಿ 
ಮೂರಾಬಟ್ಟೆ ಮಾಡಿಬಿಟ್ಟರು. ಅಪ್ರಿಯವಾದ ಸತ್ಯವೆಂದರೆ, ಮೊಘಲರು ಮತ್ತು ಬ್ರಿಟೀಷರು 
ಈ ದೇಶವನ್ನಾಳದಿದ್ದರೆ, ಇಂದಿಗೂ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳಿಗೆ ಅಕ್ಷರಗಳ ಪರಿಚಯವಾಗಲಿ, 
ಆಲೋಚನೆಯ ಶಕ್ತಿಯಾಗಲಿ ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ 


ಇಂದು ಗುಜರಾತಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ನರಮೇಧದ ಬಗ್ಗೆ, ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ 
ಹುನ್ನಾರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಕಿರು ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ನಾಡಿನ ಅನೇಕ ಪ್ರಗತಿಪರ ಚಿಂತಕರು, 
ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ, ಧ್ವನಿಯೆತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ, ಧೋರಣೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಓದುಗರನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸುವ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂದುಕೊಂಡಿದ್ದೆ ನೆ. 


ಇಲ್ಲಿ ನಾನು ನಿಮ್ಮೊಡನೆ ಕೂಡಿ ಹುಡುಕಲು ಬಯಸುವುದು : ಅತ್ಯಂತ 
ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾದ, ರಮ್ಯವಾದ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ ಯಾವ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ 
ಕೋಮುವಾದವನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸುತ್ತಿದೆ ? ಕೇವಲ ರಾಜಕೀಯ ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿಯೇ ? 
ಆರ್ಥಿಕ ಅನುಕೂಲತೆಗಳಿಗಾಗಿಯೆ? ಅಥವಾ ನಿಜಕ್ಕೂ ಧರ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾಳಜಿ 
ಇದೆಯೆ ? 


ಧರ್ಮ ಎಂದರೆ, ಹಲವು ನಿಯಮಗಳ ಒಂದು ಸೆಟ್‌ ಅಲ್ಲ ಮನುಷ್ಯ ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನ 
ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ಅಗೋಚರದೊಡನೆ, ತನ್ಮೂ ಲಕ ತನ್ನ ಇರುವಿಕೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಒಂದು ಹುಡುಕಾಟ. ಅದು ಮನುಷ್ಯನ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವ 
ಕ್ರಿಯೆ. ಆದರೆ ಈ ಅಂತರಂಗದ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಪೂರಕವಾಗಲೆಂದು ಬಾಹ್ಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕೆಲವು 
ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಜರುಗಿಸುತ್ತಿರುತ್ತೇವೆ. ಅದು ಇಡೀ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿಗೆಯಾದಾಗ 
“ಅಧಿಕೃತ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಪ್ರವಹಿಸತೊಡಗುತ್ತದೆ. 
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ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾದವನು ಮನುಷ್ಯ, ಅವನನ್ನು ಹೊರತು ಪಡಿಸಿದರೆ ಧರ್ಮ 
ಅರ್ಥ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 


ಈಗ ನನ್ನ ಮೂಲಭೂತ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಹಿಂದಿರುಗೋಣ, 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ ಎಂದು ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಆಪ್ತವಾಗಿ ಕಂಡಿತ್ತು ? ಅವರ "ಮನುಸ್ಪೃತಿ”, 
“ಗರುಡ ಪುರಾಣ”, ಮುಂತಾದ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ನೋಡಿದಾಗ, ಅದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದೂ ಅದು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಮನುಷ್ಯನನ್ನಾಗಿ ಕಂಡೆ ಇಲ್ಲ. ಅವನನ್ನು 
ಸರಳವಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಶೂದ್ರ ಮುಂತಾದ ತತ್ವ ಮತ್ತು ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಅಳವಡಿಸಿಬಿಟ್ಟಿದೆ. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಎನ್ನುವುದು, ಜಾತಿಗಿಂತಲೂ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಸ್ಥಿತಿ, ಆ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮನುಷ್ಯ 
ಗಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಜನಿಸುವಾಗಲೆ ಆ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗುತ್ತಾನೆ. ತಾಯಿಯ 
ಗರ್ಭದಲ್ಲಿರುವಾಗಲೇ ಅವನನ್ನು ಭೂಮಿಗೆ ಬಂದ ನಂತರ ಯಾವ ರೀತಿ 
ಪೋಷಿಸುವುದೆಂಬ ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಹಾಗೆಯೆ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ಶೂದ್ರ ಮುಂತಾದವರು. 


ಶೂದ್ರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಗುಲಾಮಗಿರಿಯೆಂದು ಸರಳೀಕೃತಗೊಳಿಸಲು ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಗುಲಾಮರಿಗಿರುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ಶೂದ್ರರಿಗಿರುವುದಿಲ್ಲ ಜನಿಸುವುದೆ ಇತರರ ಸೇವೆಗಾಗಿ. 
ಅವನು ಎಂದಿಗೂ ಬದಲಾಗುವುದನ್ನು ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸುವ ಹಾಗೇ ಇಲ್ಲ. ತನ್ನ ಬದುಕು 
ಇಷ್ಟೇ ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿ, ತನ್ನ ಜನ್ಮವನ್ನು ಇತರರ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತಾ 
ಸಾರ್ಥೈಕ್ಯಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


9 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ ದುರಂತವೆಂದರೆ, ಯಾರಿಗೂ ಸ್ವಾತಂತ್ರವಿಲ್ಲದಿರುವುದು. ಮುನುಷ್ನ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಗಳ ಆಗರ. ಯಾವುದೆ ಹುಲಿ ಇತರ ಹುಲಿಗಳ ಸಂಕೇತ, ಜೀವಂತ 
ಪ್ರತಿ ತಿಮೆಯೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದರೂ ಈ ನಿಯಮವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಬಹುದು. 


ಆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ ಈ ಸಹಜ ನಿಯಮವನ್ನು ಧಿಕ್ಕರಿಸುತ್ತದೆ. 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕಡೆಯವರೆಗೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಶೂದ್ರ ಶೂದ್ರನಾಗಿ, 
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ಅಸ್ಪ ತೈ ಅಸ್ಪ ೃಶ್ಯನಾಗಿ. ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲಾ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕುತ್ತ ದೆ. ಕನಸಿಸಲು ಸಹ 


ಅವಕಾಶ ನೀಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ನಮ್ಮ ದೇಶ ಚಾರಿತ್ರಿಕವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸಿರುವು ಎಲ್ಲಾ ರೀತಿಯ ಅವಮಾನಗಳಿಗೆ 
ಮನುಷ್ಯರ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಿದ ಈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯವೇ ಪ್ರಮುಖ ಕಾರಣ. ಯುದ್ದಗಳಲ್ಲಿ 
ಕ್ಷತ್ರಿಯನ ಹೊರತಾಗಿ ಯಾರೂ ತೊಡಗುವ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲವೆಂದು, ಪ್ರತಿಪಾಧಿಸುವ 
ಕಟ್ಟಳೆಯಿಂದಾಗಿಯೇ ನಮ್ಮ ದೇಶ ಪದೇ ಪದೆ ಪರಕೀಯರ ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಸಿಲುಕಿದ್ದು, ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ ಜನ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ ಅರ್ಧದಷ್ಟಿರುವ ಸ್ತ್ರೀ ಸಮೂಹಕ್ಕಂತೂ, ಎಷ್ಟೆಲ್ಲಾ 
ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ತೊಡಿಸಿತ್ತೆಂದರೆ, ಅವರು ಮೂರು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲ ಕತ್ತಲ 
ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವಂತಾಯಿತು. 


ಇಂದೂ ಸಹ ಆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ ತನ್ನ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡಿಲ್ಲವೇ ? ಖಂಡಿತ, 
ಖಂಡಿತ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡಿದೆ. ಆದರೆ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ತಾನು ಮಾಡಿದ 
ಪ್ರಮಾಧಕ್ಕೆ ಕ್ಷಮೆ ಕೇಳಲು ಸಿದ್ದವಾಗಿಲ್ಲ ; ತಪ್ಪನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳಲು ಇಲ್ಲದ 
ಗೊಂದಲಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಿದೆ. 


ಅವರು ಹೇಳುವ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಭವ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ, ಗಣನೀಯ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಈ 
ದೇಶದ ಜನತೆ ಇತರ ಧರ್ಮಗಳಿಗೇಕೆ ಮೊರೆಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರು ? ಇತರ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೂ 
ವೆ ರುಧ್ಯ ತುಂಬಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ತಾತ್ವಿಕ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾ ಯಗಳಿಗಾಗಿ 
NER ಹೊರತು ಮನುಷ್ಯರ ನಡುವೆ ಇರುವ ತಾರತಮ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಲಿ ಹೊಡೆದಾಟವಾಗಿಲ್ಲ. 


ದೇಶ ಇಂದು ಸಾವಿರಾರು ಗಂಭೀರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ, 
ಅವುಗಳಿಂದ ಹೊರಬರಲು ದಾರಿ ಕಾಣದೆ ಚಡಪಡಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಈ ಮನುವಾದಿಗಳು 
ರಾಮನ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಇಡೀ ಜನತೆಯನ್ನು ವಿಭಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಸುಟ್ಟು 
ಕರಕಲಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹಸುಳೆಗಳನ್ನು ಬೆಂಕಿಗೆಸೆಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹೆಣಗಳ ಮೇಲೆ 
ನರ್ತನವಾಡುತ್ತಾ ಸಂಭ್ರಮವನ್ನಾಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಎಲ್ಲಡೆ ತ್ರಿಶೂಲ ಮತ್ತು ಕತ್ತಿಗಳನ್ನು ಸರಬರಾಜು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಜನಜಂಗುಳಿ 
ಇರುವಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಹುಸಿ ದೇಶ ಪ್ರೇಮದ ಬಗ್ಗೆ ಭಾಷಣ ಬಿಗಿಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಣು 
ಬಾಂಬುಗಳನು ಸಿಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ, ಯುದ್ಧವಾಡುವ ಬಗ್ಗೆ ವೀರಾವೇಶದಿಂದ 
ಮೊಳಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ನಾಡಿನ ಪ್ರಜೆಯೂ ಈ ಮತಾಂಧರನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯರನ್ನು 
ಮನುಷ್ಯರನ್ನಾಗಿ ಬಾಳಲು ಬಿಡದ ಅವರನ್ನು ಖಂಡಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಹ 


ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಆ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅಣಿಗೊಳಿಸಬೇಕಾದ್ದು ಇಂದು ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಗತಿಪರರ ಆದ್ಯ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಈ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರ್‌ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಾಶನ ಹೊರತರುತ್ತಿರುವ ಈ ಪುಸ್ತಕದ 
ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚೇನೂ ಹೇಳಬೇಕಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಲೇಖಕರು ಸಾಮಜಿಕ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿಂದ, ಕಳಕಳಿಯಿಂದ ಕೋಮುವಾದದ ಸ್ವರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ ಅದರ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡಬೇಕಾದ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತಾಗುವಂತೆ ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 


ಇಂತಹ ಮಹತ್ವದ ಲೇಖಕರ ಸಂಕಲನಕ್ಕೆ ಮುನ್ನುಡಿ ಬರೆಯಲು ನನಗೆ ನಿಜಕ್ಕೂ 
ಹೆಮ್ಮೆ ಯೆನಿಸಿದೆ. 


"ಅಗಿ'- ಶ್ರೀಧರ್‌ 


ಹಿಂದುತ್ವ ಉದೃ ವಿಸುತಿರುವ ಫಾ ಸಿಸಂ 


- ಯನ್‌ ಕಾಪನ್‌ 


pe ಎ 


ಚಾರಿತ್ರಿಕ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳು ಮತ್ತು 
ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷಕರಣ 
- ಪ್ರೊ| ರೊಮಿಲಾ ಥಾಪರ್‌ 


ಮೂಲಭೂತವಾದಕ್ಕೆ ಭಾರತ ಬಲಿಯಾಗಬಾರದು 
- ಡಾ| ವೀರಭದ್ರ ಚನ್ನಮಲ್ಲಸ್ಥಾ ಸ್ವಾಮೀಜಿ 


ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು 
- ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗ 


ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲಿನ ಕೋಮುವಾದಿ ಹಿಂಸೆ 
ಮತ್ತು ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
- ಲಲಿತ 


ಮನುಷ್ಯತ್ವದ ಬಳ್ಳಿಗೆ ಮತಾಂಧರ ಕೊಳ್ಳಿ 
- ಸನತ್‌ ಕುಮಾರ ಬೆಳಗಲಿ 


ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳ್ಳಾರು ? - ಒಂದು ಚಿಂತನೆ 
- ಸಿ.ಎಸ್‌. ದ್ವಾರಕಾನಾಥ್‌ 
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ಇ 
ಹಿಂದೂತ-ಉದವಿಸುತಿರುವ ಫಾಸಿಸಂ ? 
ವ ಬಿ ಹೆ ಳೆ 
- ಪಾದ್ರಿ ಎಸ್‌. ಕಾಪ್ಟನ್‌ 


ಇತ್ತೀಚಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂತ್ವದ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಚರ್ಚೆ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಪತ್ರಿ ಕೆಗಳು ಮತ್ತು ಅಕಾಡೆಮಿಕ್‌ ವಲಯಗಳಲ್ಲಿ ಬಹಳವಾಗಿ ನಡೆದಿದೆ. ಇದು 
ಚಳವಳಿಯ ಆರ್ಥಿಕ, ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಮನೋವ್ಯಾಪಾ ರಗಳ ಮೂಲಗಳನ್ನು ಬೆಳಕಿಗೆ 
ತಂದಿದೆ. ಈವರೆಗೆ ನಡೆದಿರುವ ಅಧ್ಯಯನಗಳ ಗುಣಗಳನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುತ್ತಲೇ ಈ 
ಲೇಖನವು ಹಿಂದೂತ್ವದ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು ಮುಂದಿಡುವ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು 
ರಾಜಕೀಯಾಧಿಕಾರಿಗಳ ನಡುವಿನ ಬೆಸುಗೆಯ ಸ್ವರೂಪದತ್ತ ಗಮನ ಹರಿಸಲು 
ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತದೆ. ಇನ್ನೂ ನಿರ್ಧಿಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ, ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಸ್ವರೂಪಿಯಾದದ್ದು ಎಂದು ಪರೀಕ್ಷಿಸುವುದು ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರದ ಮರುರಚನೆಯ 
ಎಸ್ತಾರ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕ್ರಿಯಾತಂತ್ರವನ್ನು ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಕಟ್ಟಕೊಡುವುದು ಇಲ್ಲಿನ 
ಪ್ರಯತ್ನವಾಗಿದೆ. 

ಎರನೆಸ್‌ " ಕ್ಯಾಸಿಯರರ್‌ (Est cassierer) ಎನ್ನುವ ಜ್ಯೂ ಮೂಲದ ಜರ್ಮನ್‌ 
ತತ್ವಜ್ಞಾನಿ, ರ ನಾಜಿಸಂ ಹುಟ್ಟಿನ ಬಗ್ಗೆ ಅಭಿಪ್ರಾ ಯಪಡುವ ರೀತಿ ಎಲ್ಲಿ ತುಂಬಾ 

ಪ್ರಸ್ತುತವೆನಸುತ್ತದೆ. ನಲವತ್ತನೇ ದಶಕದ ಪ್ರಾ ರಂಭದಲ್ಲಿ ಆತ ಹೀಗೆ ಬರೆಯುತ್ತಾರೆ ; 

“ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಾಜವಾದದ ಪ್ರತಿರೋಧಿಗಳು ಸಮರ ಪಾ ್ರಿರಂಭವಾಗುವುದಕ್ಕೆ 
ಮುಂಚೆಯೇ ತಮ್ಮ ನಿಮಿತ್ತವನ್ನು ಕಳಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಅವರಲ್ಲಿ ಬಹುತೇಕರು ನಿಶ್ಲೆಸಿಕೊಂಡ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಅವರು ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಪರಿಬಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಚಿಂತಿಸಿದರು, 
ಮಾತನಾಡಿದರು. ರಾಜಕೀಯ ಬದುಕಿನ ಮೂಲಸೆಲೆಯೇ ಆರ್ಥಿಕತೆಯಾಗಿದ್ದು 
ಇದರಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲಾ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೂ ಪರಿಹಾರ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ 
ಅನುಮಾನವೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಈ ಥಿಯರಿಯನ್ನು ಅನುಸರಿಸುತ್ತಾ ಅವರು ಸಮಸ್ಯೆಯ ನಿಜ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಹಿಡಿಯಲಾಗದೇ ಹೋದರು.... ತ್ರ ಆಪ ಪತ್ತಿನಲ್ಲಿರುವುದೇನು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಅಪಾಯದ 
ಅರಿವಾಗತೊಡಗಿದಾಗ ತುಂಬಾ ತಡವಾಗಿತು; ರಾಜಕೀಯ ಮಿಥ್‌ಗಳ ಶಕ್ತಿ ತಡೆಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾದ ಮಟ್ಟ ತಲುಪಿತ್ತು". 


ಮಿಥ್‌ನ ಪ್ರಭುತ್ವವಾಗಿ ನಾಜಿಸಂ 


ನಾಜಿಸಂನ ಪ್ರತಿರೋಧಿಗಳು ಕಾಣುವಲ್ಲಿ ಸೋತದ್ದು ಅಥವಾ ತುಂಬಾ ತಡವಾಗಿ 
ಕಂಡದ್ದೆ ೦ದರೆ ರಾಜಕೀಯ ಮಿಥ್‌ಗಳ ಸ್ಪೋಟಕ ಶಕಿ ಕಿಯನ್ನು ಅವರು ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ಸಿದ್ದಾ ೦ತಗಳನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರು ಎನ್ನುವುದು ಪ್ರ ಸೋಲಿನ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಇರುವ 
ಸತ್ಯಾ ಂಶ. ಫೆ ಫ್ರೈಂಚ್‌ಕ್ರಾಂತಿಯ ಯುಕಿ ಕ್ರಿಯನ್ನೇ ರಾಜಕೀಯ ನಿಶ್ಚಸುವಿಕೆಯ ಮೊಟ್ಟಮೊದಲ 
uk ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಅತೀ ಮುಖ್ಯ ಸಂಘಟನಾ ನೀತಿ ಎಂಬಂತೆ ನೋಡುತ್ತಿತ್ತು 
ರಾಜಕೀಯ ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಯುಕ್ತಿಯು "ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಒಂದು ಓಟು'. ನೀತಿಯನ್ನಾಧರಿಸಿ 
ಪ್ರಜೆಗಳ ಜಾಗತಿಕ ಕೊಡು ಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯನ್ನು ದ್ರ ಢೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಅರ್ಥ ಶಾಸ್ತ್ರ J ಬಂದಾಗ 
ಯುಕ್ತಿಯು ಸಣ್ಣ, ಸಣ್ಣ ಶ್ರಮಗಳ ಮೊತ್ತದಿಂದಾದ ಎಲ್ಲಾ ವಸ್ತುಗಳ ಜಾಗತಿಕ 
ಕೊಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುತ್ತದೆ. ವಿಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಯುಕ್ತಿಯು ವಸ್ತುನಿಷ್ಟ 
ವಿಶ್ಲೇಷಣಾತ್ಮಕ ಮತ್ತು ಕಾರಣಿಕ ಜ್ಞಾನದ ಸರ್ವೋತ್ಯಃ ಪೃತೆಯನ್ನು. ಎತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಕೇವಲ ಹೃದಯ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ರಕ್ತ ಮಾಂಸಗಳಿಗೂ ಯುಕ್ತಿಯಿದೆ ಎಂದು ಯುಕ್ತಿಗೆ 
ತಿಳಿಯಲಾರದು ಎಂಬಂಶವನ್ನು ನೋಡುವಲ್ಲಿ ಯುಕ್ತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರು ಸೋತರು. 
ಅಲ್ಲದೇ, ಯುಕ್ತಿಯೊಂದೇ ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ದೇಶವನ್ನಾಗಿ ಬೆಸೆದು ರೂಪಿಸಲಾರದು 
ಎಂಬುದು ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಗೊಂಡಿತು. ಪುರುಷ-ಮಹಿಳೆಯರೆಲ್ಲರ ಚಾಲನ 
ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಒಂದು ಏಕೈಕ ರಾಷ್ಟ್ರಶಕ್ತಿಯನ್ನಾಗಿ ಕಟ್ಟುವಲ್ಲಿ ತಣ್ಣಗಿನ ಯುಕ್ತಿಯು ತನ್ನ 
ಅಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ತೋರಿತು. ಯುಕ್ತಿಯು ಒಂದು "ಸಂಘವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕಟ್ಟಬಲ್ಲದು, 
ಸಮುದಾಯವನ್ನಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೇ ಇಪ್ಪತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ಮಿಥ್‌ಗೆ 
ಎಡೆಯುಂಟಾದದ್ದು. 


ಆದರೆ ಕೇವಲ ಮಿಥ್‌ ಮಾತ್ರ ಏಕೆ ? ಒಂದೆಂದರೆ, ವಿಜ್ಞಾನ ನಕ್ಕೆ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾಗಿ, 
ಸಂಗತಿಗಳಾಚೆಗಿನ ಸತ್ಯದ ಸಾಂಕೇತಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ, ಅಂದರೆ ಕಾಲಾತೀತವಾದ ಕಾಲ, 


ಸ್ಥಳಾತೀತವಾದ ಸ್ಥಳದ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಿಥ್‌ ನಂಬಿಕೆ ಮತು ಬದತೆಯನು 


ಅವಾಹಿಸಬಲ್ಲುದು. ಅದು ಭಾವನಾ ನಾತ್ಮಕತೆಯನ್ನು ಬಡಿದೆಬ್ಬಿಸಿ, ಸಮಷ್ಟಿ ಮು ್ರಜ್ಞಾವಸ್ಥೆ 
(collective unconscious) ಯಲ್ಲಿ ಹಡಿದಿಡಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಮನೋಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು 
ಸನ್ನದ್ಧಗೊಳಿಸಬಲ್ಲದು. ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಮಿಥ್‌ ಕೇವಲ ಯೋಚನಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಉಳಿಯುವಂತದ್ದಾಗಿರದೆ ಅದು ಕ್ರಿಯೆಗೊಂದು ಆಹ್ವಾನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮಿಥ್‌ನ ಈ 


ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೇ ನಾವು ವಿಧಿ (11೬೩15) ಗಳೆಂದು ಕರೆಯುವುದು. ಧಾರ್ಮಿಕ 


1% 


ವಿಧಿಗಳಲ್ಲಿರುವಂತೆ ಮಿಥ್‌ ಕೇವಲ ಸಾಂಕೇತಿಕ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುವುದು 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಮನುಷ್ಯ-ಮನುಷ್ಯರ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯ-ಪ್ರಕೃತಿಯ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ರೂಪಿಸುವ ನೀತಿ ಸಂಬಂಧೀ ಕ್ರಿಯೆ ಕೂಡ ಇದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಯಾವುದೇ 
ಸಮಕಾಲೀನರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಹಿಟ್ಲರನು ಮಿಥ್‌ನ ಸ್ಪೋಟಕ, 
ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ- ವಿನಾಶಕಾರೀ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡಿದ್ದನು. ಮತ್ತು ಇದನ್ನು ರಾಜಕೀಯ 
ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಸಜ್ಜುಗೊಳಿಸಿದನು. ಆತ ಬರೆಯುತ್ತಾನೆ, "ಶ್ರ, ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ ಅತ್ಯಂತ 
ಮಹತ್ತರವಾದ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ತಂದಿರುವ ಚಾಲನೆ ಶಕ್ತಿಯ ಜನರ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರ 
ಸಾಧಿಸಿರುವಂತಹ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣವಲ್ಲ. ಅವರಲ್ಲಿ ಸ್ಪೂರ್ತಿ ತುಂಬಿರುವುದು ಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಅವರನ್ನು ಕ್ರಿ ಯೆಗೆ ಸಡಗರ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಸನ್ನಿ” ಮುಸಲೋನಿಯಂತೂ, 
“ನಾನು ಮತ್ತು ಹಿಟ್ಲರ್‌ ಉನ್ಮತ್ತರಂತೆ ನಮ್ಮ ಭ್ರಮೆಗಳಿಗೆ ದಾಸರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ನಮಗೆ 
ಉಳಿದಿರುವ ಭರವಸೆ ಒಂದೇ ಮಿಥ್‌ ಅನ್ನು ಸ್ಪಷಿಸುವುದು' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ 
ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. 


ಮಿಥ್‌ ಅನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ಉದ್ದೇಶಗಳಿಗೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಜಾಯಮಾನ ತೀರಾ 
ಹಿಂದಿನದು. ಆದರೆ ಹಿಂದೆ ಮಿಥ್‌ಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಮಷ್ಟಿ ಅಪ್ರಜ್ಞಾವಸ್ಥೆಯ 
ಫಲವಾದವುಗಳಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದವು. ಇಪ್ಪತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ ಗುಣ ವಿಶೇಷವೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಮಿಥ್‌ಗಳು ಹೆಣೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಮಿಥ್‌ಗಳ ವಿಜ್ಞಾನ (Locos) ಮತ್ತು ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ 
(techne) ಬೆಳೆದಿದೆ. ಎಲ್ಲವೂ ರಾಜಕೀಯ ಸೇವೆಗಾಗಿ. ಹೀಗಾಗಿ ಮಿಥ್‌ ಇಲ್ಲಿ 
ರಾಜಕೀಯಕರಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯವು ಮಿಥೀಕರಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇದು 
ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣುಗಳ ಮುಂದುಮುಂದೆಯೇ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವಂತದ್ದು. ಗಾಂಧಿಯನ್ನು 
ಮಿಥೀಕರಣಗೊಳಿಸಿ ರಾಷ್ಟ್ರಪಿತನೆಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತು. ಇಂದಿರಾಗಾಂಧಿಯನ್ನು ಇಪ್ಪತ್ತನೇ 
ಶತಮಾನದ ದುರ್ಗೆಯೆಂದು ಕೊಂಡಾಡಲಾಯಿತು. ತಮಿಳುನಾ ಡಿನ ಎಂಜಿಆರ್‌ನನ್ನು 
ದೇವರ ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಏರಿಸಲಾಯಿತು. ಅನೇಕರು ಜಯಲಲಿತಾಳನ್ನು ದಯಾಮಯಿ . 
ದೇವತೆಯನ್ನಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಮಿಥ್‌ಗಳಿವೆ ಅವೆಂದರೆ 
“ ಪೋಲೀಸರೊಂದಿಗಿನ ಮುಖಾಮುಖಿ” (police encounter), “ಭೀಕರ ಉಗ್ರವಾದಿ", 
“ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ', ಇತ್ಯಾದಿ. ಪ್ರಸ್ತುತದ ಅಂಕರರಾಸ್ಟ್ರೀಯ ರಾಜಕೀಯದ ಮಿಥ್‌ಗಳಲ್ಲಿ 
“ಅಮೇರಿಕಾ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ವೀರಾಗ್ರೆ ಸ', “ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮುದಾಯ”, 
“ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ದೇಶಗಳು” ಮುಂತಾದವನ್ನು ಹೆಸರಿಸಬಹುದು. ಇವೆಲ್ಲಾ ನವ-ವಸಾಹತುಶಾಹಿ 


ತನ್ನ ಮಾನ ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳಲು ಜಾಲಿ ಎಲೆಯಂತೆ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿ ರುವಂತಹವು. 
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ಈಗ ನಾಜಿಸಂಗೆ ವಾಪಸ್ಸಾಗುವುದಾದರೆ, ಹಿಟ್ಲರನು ಬಳಸಿದ ಮಿಥ್‌ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷವಾಗಿದ್ದು ನೋರ್ಡಿಕ್‌ ಸಂತತಿಯ ಉತ್ಕೃಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಹೇಳುವಂತದ್ದು. 
ಈ ಮಿಥ್‌ನ ಬಳಕೆಯ ನೇರ ಪರಿಣಾಮವೇ ರಕ್ಷಕವಾದ (17655180157), ಅಂದರೆ 
ತಾನು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ ರಕ್ಷಕವೆಂದು ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ನೋರ್ಡಿಕ್‌ ಸಂಸತಿ ತೋರಿದ 
ದೃಢತೆ. ರಕ್ಷಕವಾದವು ಸ್ವಯಂ ಪ್ರಭುತ್ವ (೩೬1೩೦೧)/) ವನ್ನು ಸಾರಿ ಹೇಳಿತು. ಸ್ವಯಂ 
ಪ್ರಭುತ್ವವೆಂದರೆ ಜರ್ಮನಿಯು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಲ್ಲೂ ಸ್ವಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು 
ಎನ್ನುವುದು. ಅದೇನೇಯಾದರೂ ಇದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಆ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅನೇಕಾನೇಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗಾಗಿ ಜರ್ಮನಿಯು ಇತರ ದೇಶಗಳನ್ನು 
ಅವಲಂಬಿಸಿತ್ತು. ನಾಜಿ ಪಾರ್ಟಿ “ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನೇ ದೊಡ್ಡ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಂಘಟನೆಗೊಳಿಸಿ ಪ್ರತಿ ದೇಶವೂ ತನಗೆ ಯಾವುದನ್ನು ಅತ್ಯುತ್ತಮ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಉತ್ಪಾದಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೋ ಅದನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸಿದರೆ ಬಿಳಿಯರು ಮತ್ತು ನೋರ್ಡಿಕ್‌ 
ಸಂತತಿಯವರು ಈ ಬೃಹತ್‌ ಯೋಜನೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥಾಪನೆಯನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವರು". 
ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಅಂತಹ ಅವಲಂಬನೆಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿತ್ತು. ಇದು 
ಯೋಜನೆಯ ಅಧಿಪತ್ಯ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹೀ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. 
ನೋರ್ಡಿಕ್‌ ಮಿಥ್‌ನ ಇನ್ನೊಂದು ಅಂಶವೆಂದರೆ ಪೌರಸಂಸ್ಥೆ (corporatism) ಯ ಕಲ್ಪನೆ. 
ಹಾಗೆಂದರೆ, ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನೇ ಒಂದು ಜೀವಿಯನ್ನಾಗಿ ಪರಿಗಣಿಸಿ, ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು, 
ಗುಂಪುಗಳು ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳು ತಮ್ಮ ಸ್ವಂತ ಆಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಕೈ ಬಿಡುತ್ತಾ ಜರ್ಮನ್‌ 
ಸಂತತಿಯ ಉನ್ನತಿ ಮತ್ತು ವೈಭವಕ್ಕಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಕೆಲಸಗಾರರು, ಮಾಲೀಕರು, 
ರೈತರು, ಸರ್ಕಾರೀ ನೌಕರರು ಇತ್ಯಾದಿಗಳ ನಿಗಮಗಳ ನಡುವೆ ಸಹಮತ ಸ್ಥಾಪನೆ 
ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ವರ್ಗ ಸಂಘರ್ಷವನ್ನು ಪಲ್ಲಟಿಸಲಾಗುವುದು. ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಹಿಟ್ಲರ್‌ ಹೇಳುವಂತೆ, “ಸಮೂಹಗಳ ರಾಷ್ಟ್ರೀಕರಣ” ಮತ್ತು “ನಾಯಕರಿಗೆ 
ಒಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಅವನೊಂದಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು” 
ಮುಂತಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಮೂಲಕ ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು. 


ನೋರ್ಡಿಕ್‌ ಸಂತತಿಯ ವೈಭವೀಕರಣದ ಪರಿಣಾಮಗಳು 

ಮಾರಕವಾದುವಾಗಿದ್ದವು. ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿನ ಯಾವುದು ಸಾಂಬಂಧಿಕವೋ (relative) 

ಅದನ್ನೇ ಪರಿಪೂರ್ಣವೆಂಬಂತೆ ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದಾಗ ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ "ಇತರೇ' ಎಂದು 

ಪರಿಗಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದರ ಎರುದ್ಧ ತನ್ನ ಎರೋಧವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಲ್ಲದು. ಅದನ್ನು ಪರಿಪೂರ್ಣ 

ಶತ್ರುವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಬಲ್ಲದು. ಹೀಗಾದಾಗ ಯಾವುದು ಶತ್ರುವಾಗಿ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿದೆಯೋ 
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ಇ 


ಅದರ ವಿರುದ್ದ ಉಗ್ರ ಹೋರಾಟ ನ್ಯಾಯೋಚಿತವಾಗಿ ಹೋಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಅಗ್ರೇಸರನು (protagonist) ಯಜಮಾನನಾಗಿ ತನ್ನ ಸರ್ವೋತೃಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಮೆರೆಯುತ್ತಾ 
ಶತ್ರುವನ್ನು ಅಡಿಯಾಳಾಗಿಸುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಶತ್ರುವು ನೇತ್ಯಾತ್ಮಕ ಐಡೆಂಟಿಟಿಯ 
ಮೂಲವಾಗುತಾನೆ. ಒಬ್ಬ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಶತ್ರುವನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು 
ಪೈಶಾಚೀಕರಣ (69307128107) ಎನ್ನಬಹುದು. ಪಶ್ಚಿಮದ ರಾಜಕೀಯ ಚರಿತ್ರೆಯಿಂದ 
ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುವುದಾದರೆ, ತಾವು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಪೋಷಕರೆಂಬ 
ಮಿಥ್‌ಅನ್ನು ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿದ ಅಮೇರಿಕಕ್ಕೆ ಒಬ್ಬ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಶತ್ರುವಿನ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿತ್ತು 
ಸೋವಿಯತ್‌ ಯೂನಿಯನ್‌ನಲ್ಲಿ ಅದು ಅಂತಹ ಶತ್ರು ವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡಿತು. ಜಾಗತಿಕ 
ಮಿಲಿಟರೀಕರಣದ ತನ್ನ ವಿಕಲ್ಪ ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳನ್ನು ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚದ ಮುಂದೆ 
ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸೋವಿಯತ್‌ ಯೂನಿಯನ್‌ ಮಿಲಿಟರಿ ಉತ್ಕ [ಷ್ಟತೆಯ ಮಿಥ್‌ಅನ್ನು 
ಅದು ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿತು. ಸೋವಿಯತ್‌ ಯೂನಿಯನ್ನನ್ನು ಒಂದು ಪರಿಪೂರ್ಣ ಶತ್ರುವಾಗಿ 
ಅಸ್ತಿತ್ವಗೊಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅಮೆರಿಕಾಕ್ಕೆ ಆರ್ಥಿಕತೆ ಮತ್ತು ಮಿಲಿಟರಿಯಲ್ಲಿ ಜಾಗತಿಕ 
ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಸಹಾಯವಾಯಿತು. ಈಗ ಸೋವಿಯತ್‌ ಯೂನಿಯನ್‌ 
ಅವನತಿಯಿಂದ ಸ್ವಯಂ-ನೇಮಿತ ಪ ಪ್ರಜಾಪ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಪೋಷಕರಿಗೆ ಏನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು 
ತಿಳಿಯದಾಗಿದೆ. ಈಗವರಿಕೆ ದ್ವೇಷಿಸಲು ಯಾರು ಉಳಿಯದೇ ಹೋಗಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಉಂಟಾಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಹೊಸ ಶತ್ರುವಿಗಾಗಿ ರೋಷೋನ್ನತ್ತರಾಗಿ ಹುಟುಕಾಟ ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಕ್ರಮೇಣದಲ್ಲಿ ಕೈಗಾರಿಕವಾಗಿ ಹಿಂದುಳಿದ ದೇಶಗಳಾದ ಲಿಬಿಯ ಮತ್ತು ಇರಾಕ್‌ಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ತಮ್ಮ ಬಂದೂಕುಗಳನ್ನು ಸಜ್ಜುಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಹಿಟ್ಲರ್‌ ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಾಜವಾದಿಗಳು ಪರಿಪೂರ್ಣ ಶತ್ರುವಾಗಿ 
ಪೈಶಾಚೀಕರಿಸಿದ್ದು ಯಾರನ್ನು ? ಜ್ಯೂಗಳನ್ನು. ಜರ್ಮನಿಯ ಎಲ್ಲ ಕೆಡುಕುಗಳನ್ನು ತುಂಬಿ 
ಇವರ ಮನೆ ಬಾಗಿಲುಗಳ ಮುಂದೆ > ede ಅತ್ಯುತ್ಕೃಷ್ಟ ನೋರ್ಡಿಕ್‌ ಸಂತತಿ 
ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ "ಇತರೇ' ಯಾದ ಜ್ಯೂಗಳ ನಡುವೇ ದೃವೀಕರಣ 
ಉಂಟಾಗಿ ಜರ್ಮನಿಯ ರಾಜಕೀಯವು ನಾ ನಾಟಕೀಯಗೊಂಡಿತು. ಒಳ್ಳೆಯದು- ಕೆಟ್ಟದು, 
ದೇವರು-ದೆವ್ವಗಳ ನಡುವಿನ ಹೋರಾಟವಾಗಿ ಅದನ್ನು ಅಭೌತಿಕ ಹಂತಗಳಿಗೆ 
ಏರಿಸಲಾಯಿತು. ನಾಜಿ ಪಕ್ಷದ ಮಿಲಿಟರಿ ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಜರ್ಮನರಿಗೆ ಇದು 
ನ್ಯಾಯೋಚಿತತೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಟ್ಟಿತು. ಆಸಕ್ತಿಯುತವಾದದ್ದೆಂದರೆ ಸ ಸಮಾಜಗಳನ್ನು 
ಈ ಸಮರ್ಥ ನಮೂನೆಯನ್ನು ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಕ್ಯಾಥೋಲಿಕ್‌ ಚರ್ಚ್‌ನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಕೊಂಡನು. 


ಶತ್ರುವನ್ನು ಪೈಶಾಚೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದಾಗ, ಅದರ ವಿರುದ್ಧದ ಹಿಂಸೆಯು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ವಿಧಿಯ, ಬಲಿಯ ಗುಣವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಬೇರೆಯವರ ಪೈಶಾಚೀಕರಣವು ಸ್ವಯಂ 
ಪೈಶಾಚೀಕರಣದಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಅನಿಲ ಕೋಣೆಗಳು ಮತ್ತು ಜನರನ್ನು 
ಕೂಡಿಹಾಕುವ ಕ್ಯಾಂಪುಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಮಿಥೋಕ್ರಸಿಯು ತನ್ನೊಡನೆ ಒಂದು ಸಂತತಿಯ 
ಜನರನ್ನು ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸಲ್ಲು ಬೇಕಾದ ಸಮರ್ಥ ತಾಂತ್ರಿಕತೆಯನ್ನು ಕೊಂಡುತಂದಿತ್ತು 
ಇದರ ಅಂತಿಮ ಪ್ರತಿಫಲವೇ ಹತ್ತು ಮಿಲಿಯ ಜ್ಯೂಗಳ ಸರ್ವನಾಶ. 


ಹಿಂದೂತ್ವದ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಲಕ್ಷಣಗಳು 


ನಾಜಿಸಂನ ಹುಟ್ಟು ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಹುಟ್ಟಿನೊಂದಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ 
«ಸಮಕಾಲೀನ ಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 1917ರಲ್ಲಿ ಸವರ್‌ಕರ್‌ ತಮ್ಮ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಕೃತಿ “ಹಿಂದೂತ್ತ'ವನ್ನು 
ಪ್ರಕಟಿಸಿದರು. 1926ರಲ್ಲಿ ಆರ್‌.ಎಸ್‌. ಎಸ್‌. ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. ಇವತ್ತಿನವರೆಗೂ ಅದು 
ಹಿಂದೂತ್ವ ಚಳುವಳಿಯ ಚಾಲನಶಕ್ತಿಯಾಗಿಯೇ ಉಳಿದಿದೆ. ಹಲವಾರು ಕಳಕಳಿಯುಕ 
ಪಂಡಿತರು ಗುರುತಿಸಿರುವಂತೆ ಇದು ಯೂರೋಪಿನ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಅನ್ನು ಹೋಲುತ್ತದೆ. ಈ 
ಚರ್ಚೆಗೆ ಹೋಗುವ ಮುನ್ನ ಹಿಂದೂತ್ತವನ್ನು ಭಾರತೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ವಿಸ್ತಾರ 
ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನೀಕರಿಸುವುದು ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಪೂರ್ವ ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಮೂರು ರೀತಿಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಸಾಮುದಾಯಿಕ, ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷ ಮತ್ತು ಪ್ರಾಭಲ್ಕಿಕ್‌. ಮೊದಲನೆಯದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ಅನೇಕ 
ಸಮುದಾಯಗಳ - ಹಿಂದೂ, ಮುಸಲ್ಮಾನ, ಜೈನ, ಕೈಸ್ತ ಸಿಖ್‌ ಇತ್ಯಾದಿ ಐಕ್ಕತೆಯೆಂಬಂತೆ 
ಗ್ರಹಿಸಿಕೊಂಡಿತು. ಇಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮುದಾಯದ ರಚನೆ ಅನೇಕ ಸಮುದಾಯಗಳ - 
ಹಿಂದೂ, ಮುಸಲ್ಮಾನ, ಜೈನ, ಕೈಸ್ತ ಸಿಖ್‌ ಇತ್ಯಾದಿ, ಐಕ್ಕತೆಯೆಂಬಂತೆ ಗೃಹಿಸಿಕೊಂಡಿತು. 
ಇಲ್ಲ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮುದಾಯದ ರಚನೆ ಅನೇಕ ಸಮುದಾಯಗಳ ಕಟ್ಟುವಿಕೆಯಿಂದ ಸಾಧ್ಯ 
ಎಂದು ಯೋಚಿಸಲಾಯತು. ಈ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿಗಳಾದ 
ಲಜಪತರಾಯ ಮತ್ತು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ ಅನುಸರಿಸಿದರು. ಗಾಂಧೀಜಿ 
ಹೇಳುವಂತೆ “ಇಂಡಿಯಾವನ್ನು ತಮ್ಮ ದೇಶವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಹಿಂದೂಗಳು, 
ಮಹಮದೀಯರು, ಪಾರ್ಸಿಗಳು ಮತ್ತು ಕೈಸ್ತರು ಎಲ್ಲರೂ ಸಹ ನಿವಾಸಿಗಳು” 1920ರ 
ವೇಳೆಗೆ ಅದೇನೇಯಾದರೂ ಸಾಮುದಾಯಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಸರಿಯುತ್ತಾ 
ಹೋಗಿ, ನೆಹರೂಗಳೇ ಮುಂತಾದವರು ಮುಂಚೂಣಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಸೆಕ್ಯುಲರ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೆ 
ಎಡೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಿತು. ಇದರ ಪ್ರಕಾರ ಎಲ್ಲ ಭಾರತೀಯರೂ ಪ್ರಜೆಗಳು ಎನ್ನುವ 
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ಭಾವನೆಯೇ ಭಾರತೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಾಯಿತು. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು 
ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಬೇರೂರಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರೂ, ಬಹುಪಾಲು ಇದೊಂದು 
ಆಮದಾದ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವಾಗಿತ್ತು. ಕಾಲಕ್ರ ಮದಲ್ಲಿ ಸೆಕ್ಯುಲರ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯು ಭಾರತೀಯ 
ರಾಜ್ಯಾಂಗದ ರಾರಾ ನೀತಿಯನ್ನು ಭಾಭಾ ಇದು ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷಗಳು 
ಕೋಮುನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಚುನಾವಣಾ ಉದ್ದೆ ಶಗಳಿಗೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೆ ತಡೆ ಹಾಕಲಿಲ್ಲ 
ಪ್ರಾಭಲ್ವಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯು ಸ ಸಾಮುದಾಯಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಗುಣಗಳನ್ನೇ ಹೊಂದಿದ್ದು 
ಇಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಸಮುದಾಯ ಅಲ್ಲಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯಗಳ ಮೇಲೆ ಪಾ 
ಸಾಧಿಸುತ್ತದೆ. ನಿರಂತರವಾಗಿರುವ ಅಯೋಧ್ಯೆ ಚಳುವಳಿಯು ಪ್ರಾ ಭಲ್ವಿಕ ಧಷ್ಟೀಯತೆಯ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಘಟ್ಟವಾಗಿದ್ದು ಇದಕ್ಕೆ ಅಡಿಪಾ ಯವು ಈ 6೫ 
ಮೊದಲೆರಡು ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಾಣಗೊಂಡಿದೆ. 


ಹಿಂದೂತ್ವವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಗೊಳಪಡಿಸುವ ಯುವುದೇ ಪ್ರಯತ್ನವೂ ಸೋಲನ್ನೇ 
ಕಂಡಿದೆ, ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಸಿದ್ಧಾಂತ (0೦0601) ಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಸುಜ್ಞಾನ (Percept) 
ವೇ ಆಗಿದೆ, ವೈಚಾರಿಕತೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗ ಮಿಥ್‌ ಆಗಿದೆ. ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ « ಸಂಕೇತಗಳಂತೆ 
ಬೇಕಾದ AT ಹಿಗ್ಗು- ಕುಗ್ಗು ವಂತದ್ದು ಮತ್ತು ಬಹುಮುಖವುಳ್ಳದ್ದು. ಅತಿ 
ಎಸ್ತಾರವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ. ಒಂದೂತ್ವವೆಂದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕತಿ ಅಥವಾ 
ನಾಗರೀಕತೆ. ಅದರೆ ಚಳುವಳಿ ವಕ್ತಾರರು ಇಂಡಿಯನ್‌ ಎಂಬ ವ ಬಗ್ಗೆ 
ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅದು ಆಂಗ್ಲೀಕರಣಗೊಂಡ ಪದವಾದ್ದರಿಂದ. ಬದಲಾಗಿ ಅವರು 
ಹಿಂದೂ ಎನ್ನುವ ಪದವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಲಿಚ್ಛಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅದೂ ಕೂಡ ವಿದೇಶೀ ಸ್ಪ ಸೃಷ್ಟಿಯೇ 
ಎಂಬ ಕಣ್ಣಿಗೆ ರಾಚುವ ಸತ್ಯವು ತಿಳಿದುದ್ದೆ ನೋ ಎಂಬಂತೆ. ಅದು ಹೇಗೆ ಇರಲಿ, | 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಭಾರತೀಯ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ಮಿಕ-ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹೊಳಹುಗಳನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಿರುವಂತೆ ಯೋಚಿಸಲಾಗಿದೆ, ಇಸ್ಲಾಂ ಒಂದನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿದಂತೆ 
ಗೋವಲ್ಕರರು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಹಿಂದೂ ಸಂತತಿ (race) ಹಿಂದೂ ಭಾಷೆ 
ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ನೆಲವನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುತ್ತಾರೆ. ಈ ಯಾವುದೇ ಅಂಕಿತಗಳು, 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವೊಂದನ್ನು ಹೊರತು-ಅದೂ ಗುಣಾರ್ಹ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಚಾರಿತ್ರಿಕ 
ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ, ಆಗ ಮಿಥ್‌ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಸಂಶೋಧನೆಯ 
ಫಲವಾದುದ್ದಲ್ಲ. ಬಹುವಾಗಿ ಅದು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾದ, ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಫ್ಯಾ ಫ್ಯಾಂಟಸಿಯಿಂದ 
ರೂಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಂಕುಚಿತಾರ್ಥದಲ್ಲಿ "'ಓಂದೂತ್ತ ಅನ್ನುವುದು ಟಿ ಧರ್ಮ 


ಎಂದಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕೆಲವೊಂದಕ್ಕೆ ಇಳಿಸಿಬಿಡುವ ಹೃಸ್ತೀಕರಣ 
(16000107151) ದ ಜಾಯಮಾನ ಎದ್ದು ಕಾಣುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದು. ಗ್ಯಾನೇಂದ್ರ 
ಪಾಂಡೇ ಎತ್ತಿ ಹೇಳಿರುವಂತೆ, “ಅವರು (ಸಂಘ ಪರಿವಾರ) ಭಾರತೀಯ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು 
ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ, ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ರಾಮಭಕ್ತಿಗೆ, 
ರಾಮಭಕ್ತಿ ಯನ್ನು ರಾಮಂದಿರ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ, ರಾಮಮಂದಿರ ನಿರ್ಮಾಣವನ್ನು ಹಿಂದೂ 
ತೀವ್ರಗಾಮಿಗಳು ಆದೇಶಿಸುವ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಲಿಕ್ಕೆ - ಹೀಗೆ ಹ್ರಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಿರುವುದನ್ನು 
ನಾವು ನೋಡುತ್ತಾ ಬಂದಿದ್ದೇವೆ”. 


ಹಿಂದೂತ್ವವು ಶುದ್ಧಾಂಗವಾಗಿ ಪುನರುಜ್ಜೀಕರಣವೂ ಅಲ್ಲ ಸಂಪ್ರಾದಯವಾದವೂ 
ಅಲ್ಲ. ಅದು ಸಂಪ್ರದಾಯದೆಡಗಿನ ತನ್ನ ಧೋರಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಹು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಆಯ್ಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ದೆ. ಅಡು ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿನ ಅಹಿಂಸೆಯ ಪರಮೋ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಮತ್ತು ಮೈತ್ರಿ ಕರುಣೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತಾದ ಎಚಾರಗಳನ್ನು ಗಣನೆಗೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕೃಷ್ಣ- ರಾಧೆ, ಶಿವ-ಶಕ್ತಿಯರ ಪ್ರಯಣದಲ್ಲಿ ಸಾಂಕೇತಿಕವಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಗೊಂಡಿರುವ 
ಫಲಶಕ್ತಿ (fertility) ಪಂಥವನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಅದು ಮೌನದಿಂದಿರುತ್ತದೆ. ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಯಾವ ಅಂಶಗಳು ಜನರ ಮನಸಲ್ಲಿ ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ನೆಲೆಯೂರಿ ತನ್ನೊಳಗೆ ಉಗ್ರತೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಬಲ್ಲುದೋ ಅಂತಹದನ್ನು ಅದು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ರಾಮ ಇಲ್ಲಿ 
ಮುಖ್ಯವಾಗುವುದು ಮರ್ಯಾದಾ ಪುರುಷನಾಗಿಯಲ್ಲ. ರಾಜನಾಗಿ ಮತ್ತು ರಾಕ್ಷಸ ಧ್ವಂಸಕನಾಗಿ. 
ಹೀಗೆ ಆಯ್ಕೆಗೊಂಡ ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದವು ಆದುನಿಕತೆಯ ವಿವಿಧ ಆಯಾಮಗಳಿಗೆ ತೆರೆದ 
ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಿದೆ. ಇಲ್ಲಿನ ಧೋರಣೆ ಪುನಃ ಆಯ್ಕೆಯದ್ದು ಪ್ರಜಾತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಗಳ ಬಗೆಗಿನ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳೆಡೆಗೆ ಟೀಕೆ ತೋರುತ್ತಾರೆ. ಹಿಂದೂತ್ಸವಾದಿಗಳು. 
ಅದೇ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅವರು ಆಧುನಿಕ ಎಜ್ಞಾನ, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿತ್ವ ಮತ್ತು ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಆರ್ಥಿಕತೆಯನ್ನು ಅದರ ಎಲ್ಲಾ ಅನುಭೋಗೀ 
ಸ್ವರೂಪಗಳ ಜತೆಗೇ ಸ್ವಾಗತಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನ, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಬಂಡವಾಳ 
ಶಾಹಿತ್ವಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಗುರಿಯೆಡೆಗಿನ ಸಾಧನಗಳಾಗಿ ತಾವು ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರಿಂದ ಇದು 
ಆಧುನಿಕತೆಯೆಡಗಿನ ದಾಸ್ಯವಲ್ಲ ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಗಮನದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾದ್ದದ್ದೆಂದರೆ, ಹಿಂದೂತ್ವವು ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಮಿಥ್‌ 
ಆಗಿಯೇ ಉಳಿದದ್ದು, ಭವಿಷ್ಯತ್ತೊಂದೇ ಅದರ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ನಿರ್ಧರಿಸಬಲ್ಲುದು. ಆದರೆ ನಾಜಿಗಳು ಒಂದು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ಮಿಥ್‌ ಅನ್ನು 
ಬಳಸಿಕೊಂಡರು. ಜರ್ಮನರನ್ನು ಒಂದು ದೇಶವನ್ನಾಗಿ ಕಡೆದು ರೂಪಿಸಿ ಅಂತಿಮವಾಗಿ 
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ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬರುವುದಕ್ಕೋಸ್ಕರ ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಂಡ ನೋರ್ಡಿಕ್‌ ಸಂತತಿಯ 
ಸರ್ವೋತೃಷ್ಟತೆಯ ಮಿಥ್‌ ಅದು. ಇಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಜನತಾ ಪಕ್ಷವು ಒಂದು ಹಿಂದೂ 
ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಗಾಗಿ ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು, ದಲಿತರನ್ನು, ಆದಿವಾಸಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಸಿಖ್ಬರನ್ನು 
ಬೆಸುಗೆ ಹಾಕಲು ಧಾರ್ಮಿಕ ಮಿಥ್‌ಅನ್ನು ಬಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಇಂತಹ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಆರ್‌ಎಸ್‌ಎಸ್‌ನ ಪ್ರಕಾರ ಹಿಂದುಯೇತರರು ಮೂಗೊಪ್ಪಿಗೆ (5೬11618೧06) ಯ 
ಪ್ರಜೆಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಗೋಲ್‌ವಲ್ಕರ್‌ ಹೇಳುವಂತೆ, “ಹಿಂದೂಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿನ ಹಿಂದುಯೇತರ 
ಜನರು ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡು, ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಪೂಜ್ಯತೆಯಿಂದ ನೋಡುವುದನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕು. ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಸಂತತಿ 
ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕತಿಯ ವೈಭವೀಕರಣದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಹೊರತು ಬೇರೇನನ್ನೂ 
ಹೊಂದಿರಕೂಡದು. ಯಾವುದೇ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ... ಪ್ರಜಾ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಕೂಡ 
ಬಯಸಕೂಡದು.” ಹಿಂದೂ ಜನಗಳ ಸರ್ವಶ್ರೇಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವ ಇಂತಹ 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯೇ ರಕ್ಷಕವಾದ (Messianism). ಶತಮಾನದ ತಿರುವಿನಿಂದಲೇ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮವು ಪ್ರಪಂಚದ ನಾಲ್ಕೂ ಮೂಲೆಗಳಿಗೂ ಧರ್ಮಪ್ರಚಾರ ಮತ್ತು ಮತಾಂತರಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಿಷಿನರಿಗಳನ್ನು ಕಳಿಸುತ್ತಿ ದೆ. ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲೂ ಹಿಂದೂತ್ವವು ನಾಜಿ ಮಿಥ್‌ ಅನ್ನು 
ತುಂಬಾ ಹೋಲುತ್ತದೆ. ಹಿಂದೂತ್ತವು, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗ ಸಂಘರ್ಷಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕುವ 
ಪೌರಸಂಸ್ಥೆ (Corporate) ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಲನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ವಿವಿಧ ಜಾತಿ, ವರ್ಗ, 
ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ ಜನರು ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ಅನಿಯಾಮಕ ನಿಷ್ಟೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿ 
ಸಹಕಾರಿಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ, ಚಾತುವರ್ಣ ವ್ವವಸ್ಥೆಯು ಅವಶ್ಯಕವಾಗಿ 
ಪೌರಸಂಸ್ಥೆಯ ಗುಣಲಕ್ಷಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದು ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಘ ಪರಿವಾರವು ಕೊನೇಪಕ್ಷ 
ಅದರ ಬಲಶಾಖೆಗಳು ಕಡ್ಡಾಯವಾದ ನಿಷ್ಟೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. 


ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಮಿಥ್‌ ಅನ್ನು ವಿಧಿಗಳು, ಲಾಂಛನಗಳು, ಸಮವಸ್ತ್ರಗಳು, 
ಮಂತ್ರಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ರಥಯಾತ್ರೆ, ಶಿಲಾನ್ಯಾಸ ಮುಂತಾದ ಆಚರಣೆಗಳ ಮೂಲಕ 
ಮೂರ್ತಗಳಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಇತ್ತೀಚಿನ ಆಯೋದ್ಯೆಯಲ್ಲಿನ ಮಸೀದಿಯ ನಿರ್ನಾಮವನ್ನು 
ಕೇವಲ ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷ ಸಂಗತಿಯಾಗಿ ನೋಡದೆ ದೂರೋದ್ದೇಶದ ಸಮಷ್ಟಿ ವಿಧಿಯ 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆ ಎಂದು ನೋಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿನ ಅತ್ಯಂತ ಕೆಟ್ಟ ದುರಂತವೆಂದರೆ, 
ಕೊಲೆ, ಕಗ್ಗೊಲೆಗಳು ಧಾರ್ಮಿಕ ಬಲಿಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪಡಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಉಗ್ರ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದ ನರಬಲಿಯನ್ನು ನೆನಪಿಸುತ್ತವೆ. 


ಹಿಂದೂತ್ವ ಚಳುವಳಿಯ ಅಗ್ರೇಸರರು ಯಾರು? ಇಲ್ಲಿ ಉಗ್ರವಾದೀ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು 
ಮತ್ತು ಮಿಲಿಟರೀ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತರಬೇತಿಗೊಂಡ ಕಾರ್ಯಕರ್ತರನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ RSS 
ಮುಖ್ಯ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿರುವುದು. ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂ ೦ಘಟನೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ತೆರೆಮರೆಯಲ್ಲಿದ್ದರೂ 
ಅದು hE, ಪವರ್‌ ಹೌಸ್‌ ಆಗಿದ್ದು ಅದರ ಥಿಂಕ್‌ ಟ್ಯಾಂಕ್‌ ಆಗಿದೆ. ಅದು ತನ್ನ 
ರಾಜಕೀಯ ಶಾಖೆಗೆ ಬಿಜೆಪಿಯನ್ನು ಸಮೂಹ ಶಾಖೆಗೆ ವಿಶ್ವಹಿಂದೂ ಪರಿಷತ್‌ ಅನ್ನೂ, 
ಯುವಜನ ಶಾಖೆಗೆ ಭಜರಂಗ ದಳವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. RSS ಮತ್ತು ಅದರ. ಜತೆಯ 
ಸಂಘಟನೆಗಳನ್ನು ಒಟ್ಟಾಗಿ ಇಂದು ಸಂಘ ಪರಿವಾರ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. 855ನ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ತಳಹದಿಯೆಂದರೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಕವಾಗಿ ಪಟ್ಟಣದ ಕೆಳಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗಗಳು, 
ಇತ್ತೀಚಿನ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗಗಳ ಒತ್ತಾ ಸೆಯನ್ನೂ ಗಳಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಬಿಜೆಪಿ 
ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬಂದರೆ, ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಹೋರಾಟವನ್ನು ನಿರ್ಮೂಲನಗೊಳಿಸಿ 
ಕೈಗಾರಿಕಾ ಶಿಸ್ತನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹಿಂದೂತ್ವದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯು, ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಪೈಶಾಚೀಕರಣದ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಇದು ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ದಕ್ಕುವಂತದ್ದು. ಇಲ್ಲಿ ದೇವರು-ದೆವ್ವಗಳು ದಿನಂಪ್ರತಿ ಬದುಕಿನ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಾಸು ಹೊಕ್ಕಾಗಿದೆ. ದೆವ್ವವು ಯಾವಾಗಲೂ ಎಸ್ಮಯಕಾರೀ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಿಮ್ಮ ಮೇಲೆ 
ಸುಳಿದಾಡುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಇದು, ತನ್ನ ಜತೆಗೆ ಅಗಣಿತ ಕೋಮುವಾರು ಗಲಭೆಗಳು 
ಮತ್ತು ವಿಭಜನೆಯ ವಿಹ್ವಲತೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿ ಹಿಂದು ಮತ್ತು ಮುಸಲ್ಫಾನರು 
ಪರಸ್ಪರರನ್ನು ದೆವ್ವಗಳಾಗಿ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಕುಮ್ಮಕ್ಕು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ ಅಸುರರು ಮತ್ತು ದಾನವರ ಅಪರಾವತಾರ. 
ಹಿಂದೂಗಳೂ ವಿದೇಶೀಯರ ಅಕ್ರಮಣದಿಂದ ನಲುಗಿದ, ಅನುಭವಿಸಿರುವರೆಂದು 
ಹೇಳಲಾದ ಅಪಮಾನ ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಇವರು ಪದೇ ಪದೇ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ನೆನಪಿಸುತ್ತಲೇ. 
ಇರುವರು. ಇವರು ಸೇಡು ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸರಿಯಾದವರು. ಮುಸಲ್ಮಾನರು 
ಗಡಿಯಾಚೆಗಿನಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿರುವ ನಿಷ್ಠೆ ಮತ್ತು ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಕಲ್ಪಿತ ಅಪರಾಧಗಳ 
ಆಗರವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಆ ಸಮುದಾಯದ ಮೇಲಿನ ದ್ವೇಷವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತಲೇ 
ಹೋಗುತ್ತಿದೆ. ದುರಂತವೆಂದರೆ, ಕೆಲ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಡಿ, ಪ್ರೀತಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ದ್ವೇಷವು ಜನರನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ. ಬ್ರಿಟೀಷರ ಮೇಲಿನ 
ದ್ವೇಷವು ಹೇಗೆ ಅನೇಕ ಸಮುದಾಯಗಳ ಜಾತಿಗಳ ಭಾರತೀಯರನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸಿತೋ 
ಹಾಗೆಯೇ ದ್ವೇಷವು ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಹಂಚಿಹೋಗಿರುವ ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು 
ಒಂದುಗೂಡಿಸುತ್ತಿದೆ. 
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ಪೈಶಾಚೀಕರಣವು ಎರಡು ಅಲಗುಗಳುಳ್ಳ ಕತ್ತಿ. ದೆವ್ವಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಅಕೇಕರದಾಗಿರಸದಟನು ತಮ್ಮ ಇಮೇಜನ್ನೇ ಪುನರ್ರ ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಪೈರಿಗಾಳಾದ 
ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಹೊಂದಿರುವ ister ಹೇಳಲಾಗುವ ಉಗ್ರತೆ, ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, 
ಮತ್ತು ಆಸಹನೆಗಳು ಅವರಲ್ಲೇ ಅಂತರಂಗಿಕಗೊಂಡಿವೆ. ಗುಣಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಡುವಿಕೆಯೇ 
ಪೈಶಾಚ ಸದೃಶವಾಗಿರುವುದರಿಂದ, ಪೈಶಾಚೀಕರಣಗೊಳಿಸುವವರೇ ಸ್ವತಃ 
ಪೃಕಾಚೀಕರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಾರೆ. ಇತ್ತೀಚಿನ ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ದೇಶವು ಪೈಶಾಚೀಕರಿಸುವವರ 
ರುದ್ರ- ನರ್ತನವನ್ನು ಕಂಡಿತು. ಸಾವಿರಾರು ಜನರ ಕಗ್ಗೊ ಲೆಯಾಯಿತು 'ಮನೆಮಂದಿಯನ್ನು 
ಕೂಡಿಹಾಕಿ ಮನೆಗಳನ್ನು ಸುಡಲಾಯಿತು. ಡಜನ್ನಗಟ್ಟಲೆ ಜನರಿಂದ ಹೆಂಗಸರು 
ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೊಳಗಾದರು ಮತ್ತು ದುಷ್ಟೇರಿತ ಫೋಟೋದ ಗ್ರಾಫರುಗಳು ಇದನ್ನು 
ವಿಡಿಯೋಚಿತ್ರಿ ಸಿದಾ. ರಾಮಭಕಿಯು ಸಮೂಹ ಲೈಂಗಿಕ ಹಿಂಸಾಚಾರವಾಗಿ 
ವ್ಯಕ್ತಗೊಂಡಿತು. ಹಿಂದೂಗಳಲ್ಲದ ಮುಸಲ್ಮಾ ನರು ಕೂಡ ಅಸುರರಂತೆ 
ವರ್ತಿ ಸತೊಡಗಿದರು. ಹಿಂದೂಗಳ ಮೇಲೆ ಹಿಂಸೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದರು. 


ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಸೆಮಿಟೀಕರಣ (Semiticization) 


ಹಿಂದೂತ್ವ ಮಿಥ್‌ನ ರಾಜಕೀಯಕರಣ ಮತ್ತು ಅದರ ಜತೆಜತೆಗೇ ಒಂದಾಗುವ 
ಪೈಶಾಚೀಕರಣದ ಆಚರಣೆಯ ಫಲವಾಗಿ ಒಂದು ಹೊಸ ಹಿಂದೂ ಐಡೆಂಟಿಟಿ 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿದೆ. ಇದು ಸಾತ್ವಿಕಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅಸುರ ಸ್ವರೂಪದ್ದು. ಸಂಘ ಪರಿವಾರವು 
ಗೀತೆ "ಹೇಳುವ ಅಖಂಡ ಮಾನವ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುತ್ತಿದೆ. ತನನ್ನು ಎಲ್ಲರಲ್ಲೂ 
ಎಲ್ಲರನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲೂ ಕಾಣುವ ; ಸುಖ-ದುಃಖಗಳ, ಪ್ರೀತಿ- ದ್ವೇಷಗಳ ದ್ವಿತ್ವತೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿ 
ನಿಲ್ಲುವ ; ಸಿಟ್ಟು ಮತ್ತು ಆಸೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರದ ; ಕೆ ದ್ವೇಷ ಹೊಂದಿಲ್ಲದ 
ಎಲ್ಲರೆಡೆಗೂ ಪ್ರೀತಿ- ಕರುಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಕಲ್ಪನೆ ಇದು. ಪೃತಿರಿಕವಾಗಿ ಹೊಸ 
ಐಡೆಂಟಿಟಿಯು ಅಹಂಕಾರ, ಸೊಕ್ಕು, ದ್ವೇಷ, ಉಘುತೆ, ಪ್ರತೀಕಾರ, ಮತ್ತರ, ಮತು 
ಅಧಿಕಾರ ದಾಹ ಇವುಗಳಿಂದ ಉಂಟಾಗಿರುವಂತದ್ದು. ಹಳ್ಳಿಗಳಿಂದ ದೂರೀಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟು 
ಪಟ್ಟಣಗಳಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡಿರುವ ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ ಈ ಐಡೆಂಟಿಟಿ ಪ್ರೇರಕವಾಗಿರುವುದರಲ್ಲಿ 
ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ. 


ಹಿಂದೂ ಮನಸ್ಸುಗಳು ಹೊಸ ಐಡೆಂಟಿಟಿಯನ್ನು ಪಡಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮವೂ ಕೂಡ ಒಂದು ಮತವಾಗಿ ತನ್ನ ಐಡೆಂಟಿಟಿಯನ್ನು ಪಡಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಇದು 
ಕ್ರಮೇಣವಾಗಿ ಸೆಮಿಟೀಕರಣಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಇದನ್ನು ಮೂರು ಹಂತಗಳಲ್ಲಿ 
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ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ದೇಶ ಪ್ರಭುತ್ವ (77600180), ಕಾಪಾಡುವಿಕೆ (5019101001). 
ಮತ್ತು ಸಂಘ. ನಿಜ, ಹಿಂದೂ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಶಮನಗೊಂಡ ದೇವ 
ಪ್ರಭುತ್ವ ಇದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಪ್ರಕಾರ, ಒಬ್ಬ ಕ್ಷತ್ರಿಯನಿಗೆ ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರವು ಮೈಗೂಡಿ 
ಬಂದಿದ್ದರೂ ಸಹ ಅವನು ಕಾನೂನುಗಳನ್ನು ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದರ ಅಧಿಕಾರ ಇರುವುದು 
ಪುರೋಹಿತ ವರ್ಗಗಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ. ಆದರೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ನಡುವಿನ 
ರಾಜಕೀಯ ಶ್ರಮ ವಿಭಜನೆಗೆ ವಿದೇಶೀ ಆಕ್ರಮಣ ಮತ್ತು ವಸಾಹತು ಶಾಹಿ ಆಳ್ವಿಕೆಯಿಂದ 
ಭಂಗ ಉಂಟಾಯಿತು. ಈ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಅಪಮಾನದ ಎರುದ್ದ ಹಗೆ ಸಾಧಿಸಲು ಸಂಘ 
ಪರಿವಾರವು ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರದ- ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಆಜ್ಞಾಧಾರಿತವಾಗಿ ನಡೆಯುವ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗುರಿಯನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕಿದೆ. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವ ಮೂಲಕ ಅವರು ದೇವಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಇಸ್ಲಾಮಿಗೂ, ಮಧ್ಯಕಾಲೀನ ಕೈಸ್ತ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ತುಂಬಾ ಹೋಲಿಕೆ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ನಂಬದೇ ಇರುವವರನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಲು ತನ್ನ ಅನುಯಾಯಿಗಳನ್ನು ಕಳಿಸುವ 
ಸೇವಿಯರ್‌ನನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲದಿದ್ದರಿಂದ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಯಾವಾಗಲೂ ಮತಾಂತರ 
ಸ್ವರೂಪಿಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಕಾಪಾಡುವಿಕೆಯ ಸ್ವರೂಪವಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ, ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಅದು 
ಪ್ರಪಂಚದ ನಾಲ್ಕೂ: ಮೂಲೆಗಳಿಗೂ ಮಿಷನರಿಗಳನ್ನು ಕಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅಂತದೇ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪಡಕೊಂಡಿದೆ. ಮೂರನೆಯದಾಗಿ, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಅಧಿಕಾರದ 
ಯಾವುದೇ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ರಚನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ RSS, VHP ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮದ ಮುಖವಾಣಿಗಳಂತೆ ವರ್ತಿಸುವ ನಾಲ್ಕು ಆಚಾರ್ಯರುಗಳಿಂದ ಈಗ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಕ್ರಮೇಣ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇದರರ್ಥ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ನಿಧಾನವಾಗಿ 
ಚರ್ಚೀಕರಣಗೌೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಕ್ರಿಸ್ಟಿಯನ್‌ ಬಿರುದು- ಬಾವಲಿಗಳಾದ ನಂಗ, Saint, 
HisHoliness, Martyr ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಅದು ತನ್ನೊ ಳಗೆ ಸೆಳಕೊಳ್ಳುತಿ,. ರುವುದೇ ಇದನ್ನು 
ವಿವರಿಸುತ್ತದೆ. ಕುತೂಹಲವೆಂದರೆ, ಸೆಮಿಟಿಕ್‌ ಧರ್ಮಗಳಿಂದ ಹಿಂದೂತ್ವವು ಏನನ್ನು 
ಅತಿಯಾಷೆಯಿಂದ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆಯೋ ಅದೇ ಅಂಶಗಳನ್ನು, ಕೊನೇಪಕ್ಷ 
ತಲೆಯೆತ್ತುತ್ತಿರುವ ಪೊರೆಗಳನ್ನು ಕ್ರಿಸ್ಟಿಯಾನಿಟಿಯು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಕೊಳೆತುಹೋಗುತ್ತಿರುವ 
ಪೊರೆಗಳನ್ನು ಕ್ರಿಸ್ಟಿಯಾನಿಟಿಯು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಕೊಳೆತುಹೋಗುತ್ತಿರುವ ಪೊರೆಗಳನ್ನು 
ಕ್ರಿಸ್ಟಿಯಾನಿಟಿಯು ತೆಗೆದೆಸೆಯಲು ಹವಣಿಸುತ್ತಿದರೆ, ಇದನ್ನೇ ಸಂಗ ಪರಿವಾರವು ತುಂಬಾ 
ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಹೊದ್ದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಹಳೆಯ ಕ್ರಿಸ್ಟಿಯನ್‌ ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಏನನ್ನು 
ಹಿಂದೂಗಳಿಂದ ಮಾಡಿಸುವಲ್ಲಿ ಸೋತರೋ ಅದನ್ನೇ ಹಿಂದೂಗಳು ತಮ್ಮದೇ ಆದ 
ರೀತಿಯಲ್ಲ ಸ್ವಯಂ ಇಚ್ಚೆಯಿಂದ ಮಾಡಲು ಹೊರಟಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ 
ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು- ನಿಷ್ಟೆಗಳನ್ನು ಆತುಕೊಳ್ಳದೆಯೇ ಕ್ರೈಸ್ತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರಗೊಳ್ಳುತ್ತಿ ದ್ದಾರೆ. 
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ಈ ವಿರೋಧಾಭಾಸವನ್ನು ವಿವರಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ? ಮನೋಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ಸುಧೀರ್‌ ಕಕ್ಕರ್‌ 
ಅವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಇವೆಲ್ಲದರ ಬುಡದಲ್ಲಿ ಇರುವುದೇ ಆತ್ಮ ದ್ವೇಷ. ಯಾರು ತಮ್ಮನ್ನು 
ಆಕ್ರಮಣ ಮಾಡಿದರೋ, ವಸಾಹತೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರೋ ಅವರಲ್ಲೇ ತಮ್ಮ ಅಹಂನ 
ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯತೆಯನ್ನು ಭಾರತೀಯರು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವಂತ ಆತ್ಮ ದ್ವೇಷ ಅದು. ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದಾಗ ಹಿಂದೂತ್ವ ವಸಾಹತೀಕರಣದ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಮರುಹುಟ್ಟಾಗಿದ್ದು 
ನಿಜ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ತರುವಂತದ್ದಾ ಗಿದೆ. 


ಧರ್ಮದ ವಿಕಲ್ಪ (ಅನ್ಯವಲ್ಕರಣ) 


ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳ ಪಾಲಕರು ದೇವರನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನಾಗಿ 
ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ತನ್ನ ಮೇಲೆ ಅನಿಯಾಮಕ ಒತ್ತಡಗಳನ್ನು ಹಾಕುವ ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಅಸ್ತಿತ್ವವೊಂದನ್ನು ಮಾನವರಿಗೆ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ತಮ್ಮ ಳದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, 
ಆರ್ಥಿಕ ಅಥವಾ ರಾಜಕೀಯ ಆಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು ನ್ಯಾಯೋಚಿತಗೊಳಿಸುವ ಮತ್ತು 
ಮುಂದುವರಿಸುವ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯಾನಿಟಿಯನ್ನು ೆಗದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಮೂಲತಃ ಭೂಮಿಯನ್ನು 
ನಿಗ್ರ ಹಿಸಬೇಕೆನ್ನುವಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಬೈಬಲಿನ ಕೈಸ್ತರು ಶಿಲುಬೆಯ ಚಿನ್ಹೆಯನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಮರರೂಪಿಸಿದರು ಎಂಬುದು ೫.3 ಗೊತ್ತು. ಎಲ್ಲಾ ಬಗೆಯ ಪ್ರಭುತ್ವ ಗಳಿಗೆ ನಕಾರವನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುವ ಈ ಅತಿಶ್ರೆ ಷ್ಠ ಮಾನವ ಸಂಕೇತವನ್ನು ಕತ್ತಿಯಾಗಿ FE ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಯುದ್ದದ (crusader) ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮಿಲಿಯನ್ನಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಟರ್ಕಿಯರನ್ನು 
ಕಗ್ಗೊ ಲೆಗಯ್ಯಲು ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಯಿತು. ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಅಸಂಪ್ರ ದಾಯವಾದಿಗಳನ್ನು 
ತ ಇಪ, ಪೋಪರು ಅಸಂಪ್ರ ದಾಯವಾದಿಗಳನ್ನು (೧೩೦೩5) ಆಳಲು, 
ಗುಲಾಮಗೊಳಿಸಲು ಕೈಸ್ತ ದೊರೆಗಳಿಗೆ ಅರ್ಹತೆ ನೀಡಿದರು. ನ್ಯಾಯಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರ ಮತ್ತು 
ಕಾನೂನು ವೈದ್ಯರ ದಂಡು ದಂಡೇ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿತು ಮತ್ತು ಇವರ ಸಂತ ವ್ಯಾಪಾರ, 
ರ್ಟ ರಾ "ದೇಸೀಯರನ್ನು ವಿನಾಕಾರಣ ಎತ್ತಂಗಡಿ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ನ್ಯಾಯೋಚಿತವೆಂಬಂತೆ ನೋಡುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಾಗಿದ್ದರು. ಪಶ್ಚಿಮದ 
ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ದೇಶಗಳನ್ನು ಎರಡು ಮಹಾಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಕೈಗೊಳ್ಳುವುದರಿಂದಲೇ ಜಾ 
ಹಿರೋಶಿಮಾ ನಾ ನಾಗಸಾಕಿಗಳ ಮೇಲೆ ಅಣುಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ಹಾಕುವುದರಿಂದಲೇ 
ತಡೆಯಲು ದೇವರಲ್ಲಿನ ನಂಬಿಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ 


ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವೂ ಕೂಡ ದೈವವನ್ನು ಪಳಗಿಸುವಲ್ಲಿ (domestication) ಅತಿ 
ಪ್ರಾಚೀನ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಯಗ್‌ವೇದದ ಪುರುಷ ಸೂಕ್ತವು 
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ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನ್ಯಾಯೋಚಿತಗೊಳಿಸಿದ ಮೊದಲ ಪ್ರಯತ್ನವೆನ್ನಬಹುದು. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನ ಮುಖದಿಂದಲೂ, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಬಾಹುಗಳಿಂದಲೂ, ವೈಶ್ಯರು 
ಹೊಟ್ಟೆಯಿಂದಲೂ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರು ಪಾದದಿಂದಲೂ ಹುಟ್ಟಿದರೆಂದು ಅದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಕ್ರಿ.ಶ. ಎರಡನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪುರೋಹಿತ ವರ್ಗದವರ ಆಸಕ್ತಿಗಳಿಗನುಸಾರವಾಗಿ ಇಡೀ 
ಮಹಾಭಾರತವನ್ನು ಪುನರ್ರಚಿಸಲಾಯಿತು. ಗೀತೆಯ ಲೇಖಕರು ಕೃಷ್ಣನ ಬಾಯಿಂದ 
"ಚಾತುರ್ವರ್ಣ' ನನ್ನ ಸೃಷ್ಟಿ ಎಂದು ಹೇಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪದ್ಮಪುರಾಣದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಅಸಾಧಾರಣ ಮಿಥ್‌ ಇದೆ. ಇದು ಅತ್ಯುತ್ತಮ ದೈವತ್ವವನ್ನು ಹೇಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಘೋಷಿಸುವಂತೆ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. 
ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಷ್ಣು ಮಹೇಶ್ವರ ಈ ಮೂವರಲ್ಲಿ ಯಾರು ಸತ್ವಗುಣವುಳ್ಳ 
ದೈವವಾಗಿದ್ದು ಅತ್ಯುತ್ತಮ ಪೂಜೆ ಅರ್ಹರು ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಒಮ್ಮೆ ದೇವರಲ್ಲಿ ವಾದ 
ತಲೆದೋರುತ್ತದೆ. ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಖಷಿಯಾದ ಭೃಗವನ್ನು 
ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳ ಆವಾಸಸ್ಥಾನಗಳಿಗೆ ಕಳಿಸಿಕೊಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಭೃಗು ಮೊದಲಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನೆಡೆಗೆ 
ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಬ್ರಹ್ಮ ಇವನನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತಾನೆ. ಬ್ರಹ್ಮನ ರಜೋಗುಣ ಇಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟಗೊಂಡದ್ದರಿಂದ ಅವನು ಶ್ರೇಷ್ಠ ದೈವವಲ್ಲ ಎಂದು ಸಾರಲು ಭೃಗುವಿಗೆ ಇದು 
ಸಾಕಾಯಿತು. ನಂತರ ಎಹಾರಿಯು ಶಿವನ ಆವಾಸ ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಪಾರ್ವತಿಯೊಂದಿಗೆ 
ಪ್ರೇಮ ಸಲ್ಲಾಪದಲ್ಲಿರುವ ಶಿವ ಇವನನ್ನು ಗಮನಿಸದೆ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಶಿವನು 
ತಮೋಗಣದಿಂದ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿರುವುದು ಭೃಗುವಿಗೆ ಇದರಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಅವನನ್ನು 
ಅನರ್ಹಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಭೃಗು ಎಷ್ಟುವಿನ ಅವಾಸಜಾಗಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. 
ಶೇಷಶಾಯಿಯಾದ ವಿಷ್ಣುವಿನ ಕಾಲ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಕುಳಿತು ಅವನ ಕಾಲುಗಳನ್ನು ತನ್ನ 
ತೊಡೆಯ ಮೇಲಿರಿಸಿ ಪಾದಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಕಮಲದಂತಾ ಕೈಗಳಿಂದ ಮೃದುವಾಗಿ 
ಒತ್ತುತ್ತಿರುತ್ತಾಳೆ. ಇದರಿಂದ ಕೋಪೋದ್ರಿಕ್ತನಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಮೇಲೆ ಹೋಗಿ ತನ್ನ 
ಕಾಲುಗಳಿಂದ ಎಷ್ಟುವಿನ ಎದೆಯನ್ನು ತುಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಎಷ್ಟು ಒಂದು ಚೂರೂ 
ಕೋಪಗೊಳ್ಳದೆ ಮೇಲೆದ್ದು ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ತಲೆಬಾಗಿ ಜೇನು ಸೂಸುವ ಮಾತುಗಳಿಂದ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ನಾನಿವತ್ತು ಧನ್ಯನಾದೆ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಖಯಷಿಯೇ; ನಿಮ್ಮ ಪಾದ ಸ್ಪರ್ಶ 
ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲ ಒಳಿತನ್ನು ತರುವುದೋ, ಕೆಡುಕುಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸುಟ್ಟು 
ಬಿಡಬಲ್ಲದೋ, ತೀರಗಳಿಲ್ಲದ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳ ಸಾಗರಗಳಿಗೆ ಸೇತುವೆಯಾಗಬಲ್ಲುದೋ 
ಅಂತಹ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಪಾದದೂಳಿಯಿಂದ ನಾನು ಪುನೀತನಾದೆ. ಇದರಿಂದ ಭೃಗುವಿಗೆ 
ಎಷ್ಟುವೇ ದೇವಾದಿದೇವನಾಗಲು ಅರ್ಹನೆನ್ನುವಲ್ಲಿ ಯಾವ ಅನುಮಾನವೂ ಉಳಿಯಲಿಲ್ಲ. 
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ತೀರ ಲೌಕಿಕ ಆಸಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ದೇವರನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಪಂಥಾಬಿಮಾನದ 
ಮೂಲದಲ್ಲೇ ಇದೆ. ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಮೂಲಭೂತವಾಗಿ ಮಿಶ ಶ್ರಧೋರಣೆಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿವೆ. ಒಂದು ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ನೀತಿಯನ್ನು ಎಲ್ಲವೂ ಹೊಂದಿವೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಅವು ತೋರುವ ದೇವರು ಸರ್ವರ-ನಂಬುವವರ, ನಂಬದಿರುವವರ, ಮನುಷ್ಯ 
ಮಾತ್ರದವರ, ಇತರ ಜೀವಿಗಳ ಪ್ರ ಭುವಾಗಿರುತಾನೆ. ಇದರ ಜತೆಗೇ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳು 
ಎಶ್ವಾತ್ಮಕವಾದ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಭೋದಿಸುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲ ಜೀವವಸ್ತು ಗಳೆಡೆಗೂ ಸ್ನೇಹ ಮತ್ತು 
ಕರುಣೆ ಬುದ್ಧನ ಸಂದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಇದೇ ಬೋಧನೆಯನ್ನೇ ಗೀತೆಯು “ಸರ್ವಭೂತ 
ಹಿತೇರತಹ" ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಇದೀ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಜೀಸಸನು ತನ್ನ ಅನುಪಾಲಕರಿಗೆ 
“ದೇವರ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತು ಅದರ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ಅರಸಿ, ಎಲ್ಲವೂ ನಿಮಗೆ 
ಸಿಗುತ್ತದೆ”. ಎಂದು ಆಜ್ಞಾಪಿಸಿದನು. ದೇವರ ರಾಜ್ಯ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಆತನ ಪ್ರಕಾರ ಪರಸ್ಪರ 
ಪ್ರೀತಿಯ ನೆಲೆಯಾಗಿರುವ, ಎಲ್ಲ ಪುರುಷ-ಮಹಿಳೆಯರನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿರುವ ವಿಶ್ವಾತ್ಮಕ 
ಸಮಾಜ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲಾ ಸಾಂಸ್ಥಿ ಕೃತ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಎಶ್ವಾತ್ಮಕತೆಯೆನ್ನುವುದು ತನ್ನ ದೇ ಆದ 
ಕೆಲವೊಂದು ಏಕಮೇವತೆ (Exclusiveness) ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಇದೇ ಕಾರಣಕ್ಕೆ 
ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಧರ್ಮದ ಸದಸ 'ರಾಗುವುದು ಕೆಲವು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಒಳಗೊಳ್ಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
(Initiation) ವಿಧಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಕೆಲವು ಬಗೆಯ ಶಾಸ್ತ್ರಾಂಧತೆ, ಕಟ್ಟಳೆಗಳು ಮತ್ತು 
ಆಚರಣೆಗಳೆಡಗಿನ ನಿಷ್ಠೆ ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಯಾವುದೇ 
ಧರ್ಮದ ಅನುಪಾಲಕರು ಇತರ ಧರ್ಮಗಳಿಡೆಗೆ ಒಂದು ನೇತ್ಯಾತ್ಮಕ ಐಡೆಂಟಿಯನ್ನು 
ಬೆಳಿಸಿಕೊಂಡು ಅದರಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ದೂರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪೇನೂ ಇಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಇಂತಹ ನೇತಾತ್ಮಕ ಐಡೆಂಟಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡು ಅದರಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ದೂರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ, ಇದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂತಹ ನೇತಾತ್ಮಕ ಐಡೆಂಟಿಯು 
ಅದರ ಏಕಮೇವಿ ಸೆಕ್ಯುಲರ್‌ ಆಸಕ್ತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಬೆ ಸಸೆದುಕೊಂಡಾಗ ಮತ್ತು ದೇವರನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿನ ಈರ್ಷ್ಯಾ ಪೋಷಕನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದಾಗ ಧರ್ಮಗಳು ಪಂಥಗಳಾಗಿ ಹೋಗಿಬಿಟ್ಟು 
ಕೋಮು ಸಂಘರ್ಷದ ಅಗರವಾಗಿರುತ ದೆ. 


ಹಾಗಾದರೆ, ನಾವು ಇಂದು ಯಾವ ಬಗೆಯ ದೇವರನ್ನು ನಂಬಬೇಕು ? ಎಂಬುದು 

ನಂಬಿಕಸ್ಥರನ್ನು ಕಾಡುವ ಪ್ರಶ್ನೆ, ಪಳಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ನಮ್ಮ ಐಶ್ವರ್ಯ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಗಳಿಗೆ 

ಕಾವಲು ನಾಯಿಯಂತಿರುವಂತೆ ಖಂಡ ತುಂಡೀಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ದೇವರೇ ? ಈಗ 

ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳಿಗೂ ಪಂಥೀಯಗೊಂಡು ಮಾನವ ಅರಳುವಿಕೆಗೆ 
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ಹಾನಿಕಾರಕವಾಗಿಲ್ಲವೇ ? ಪ್ರಸ್ತುತದ ಸಾಂಸ್ಟೀಕೃತ ಸ್ವರೂಪಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ಅವುಗಳ 
ಮೂಲಸತ್ಯಕ್ಕೆ ದಕ್ಕೆಯಾಗದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪುನರುತ್ಥಾನಗೊಳಿಸುವ ಸಮಯ ಬಂದಿಲ್ಲವೇ? 


ಹಿಂದೂತ್ವದ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಮುಖ 


ಹೀಗೆ ಹೇಳಿಬಿಟ್ಟ ಮೇಲೆ ಪೈಶಾಚೀಕರಿಸುವ ಹಿಂದೂತ್ವವನ್ನು ಶುದ್ಧ ಮತಿ ಸ್ವರೂಪಿಯೆಂದು 
ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುವಾಗ ಒಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಮಾತನ್ನು ಸೇರಿಸುವುದು ಮುಖ್ಯ. ಪ್ರಭುತ್ವ 
ಲೋಲುಪತೆಯುಳ್ಳ ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದ ಹಲವೊಂದು ಯಥಾರ್ಥವಾದ ಸಾಂಸ್ಕ್ರತಿಕ 
ಕಳಕಳಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದು ಈ ಅಂಶವು ಭವಿಷ್ಯತ್ತಿನ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಪುನರ್‌ 
ನಿರ್ಮಾಣದ ಯಾವುದೇ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಒಳಗೊಳ್ಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದಾದದ್ದು ಇದು 
ಏಕೆಂದರೆ, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆಯಲ್ಲಿ ಭಾರತ ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವ ಕೆಲವು 
ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಸಾವಾಲುಗಳಿಗೆ ಹಿಂದೂತ್ವ ಒಂದು ವಿಕೃತಗೊಂಡ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದೆ. 
ಮೊದಲನೆಯದು, ಆಧುನಿಕ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗೆ ಒಡ್ಡುತ್ತಿರುವ ಸವಾಲು. ಎಲ್ಲಾ ಮನುಷ್ಯರೂ 
ಪ್ರಜೆಗಳೆನ್ನುವ ಆಧುನಿಕ ಸಮಾನತೆಯ ಕಲ್ಪನೆ ಜಾತಿ- ಜಾತಿಗಳ ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಜಾತಿಯ 
ಸದಸ್ಯರ ನಡುವಿನ ಬಂಡವಾಳಶಾಹೀ ಸ್ಪರ್ಧೆಯ ಜಾತಿಯ ಜೀವಸತ್ವದ 
(Organicism) ವನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿದೆ. ಈಗ ಹಿಂದೂತ್ವಕ್ಕೆ ಜಾತಿಯನ್ನುವುದು, 
ಕ್ರಿಸ್ಟಿಯಾನಿಟಗೆ ಚರ್ಚ್‌ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಭವಿಷ 
ಸುಡುಗಂಬದಲ್ಲಿಯೇ ಇದೆ. ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದೊಳಗೆ ತಲೆಯೆತ್ತುತ್ತಿರುವ ಹೊಸ 
ಸಂಘಟನಾತ್ಮಕ, ಹುಸಿ ಚರ್ಚಿನಂತಹ ರಚನೆಯು ಇಲ್ಲಿನ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಪೂರೈಸುವ 
ಒಂದು ಪ್ರಯತ್ನ. ಇಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕಾದ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶವೆಂದರೆ, ಜಾತಿ ಪದ್ದತಿಯಲ್ಲಿ 
ನಿರ್ಮೂಲನೆ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಜಾತಿಗಳ ನಡುವಿನ ಅಧೀನತೆ ಮತ್ತು 
ಸರ್ವೋತೃಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಸಾರುವ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಂಬಂಧವೇ ಹೊರತು 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಳಗಡೆಯೇ ಇರುವ ಉಪ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ವೈವಿಧ್ಯತೆಯನ್ನಲ್ಲ, ಇಲ್ಲಿಯೂ ಕೆಲವು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಅಂಶಗಳು ಜಾತಿಗೆ ಕಾರಣವಾದುವಾಗಲೀ ಅಥವಾ ಜಾತಿಯ 
ಪರಿಣಾಮವಾದುವಾಗಲೀ ಆಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವೈವಿದ್ಯತೆಗಳ 
ಉನ್ನತಿಯಾಗಬೇಕಾದ್ದು ತೀರಾ ಮುಖ್ಯ. ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಆಧುನಿಕತೆಯು 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಕ ರಚನೆಗಳಾದ ಅವಿಭಕ್ತ ಕುಟುಂಬ, ಜಾತಿ, ಗ್ರಾಮ ಸಮಾಜ ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು 
ಶಿಥಿಲಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಮಿಲಿಯಗಟ್ಟಲೆ ಪುರುಷರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ತಮ್ಮ 
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ಸಮುದಾಯಗಳಿದ ದೂರೀಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ಹೃದಯಹೀನ ಲಾಭ ಮಾಡುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ 
ಸೇರಿಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಂತಹ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕರಿಗೆ ಹಿಂದೂತ್ವವು ಒಂದು 
ವರಪ್ರಸಾದದಂತೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ, ಅದೊಂದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಸಂಕೇತವನ್ನು, 
ಮಿಷನನ್ನು ಮತ್ತು ಐಡೆಂಟಿಟಿಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಡುವುದರಿಂದ. ಮೂರನೆಯದಾಗಿ, ದೇಶವು 
ಪಶ್ಚಿಮದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಆಕ್ರಮಣದ ನವ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಬಿರುಗಾಳಿಗೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಹಾಕಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಗತತೆ, ಖಾಸಗಿ ಆಸಕ್ತಿ ಸ್ಪ ರ್ಧೆ, ಗ್ರಾಹಕತೆ ಮತ್ತು ಸಿಂಥಟಿಕ್‌ ಮನರಂಜನೆಗಳ ಏಕತ್ರ 
ಸ್ವರೂಪಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಜನರ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಹೃದಯಗಳನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ವಸಾಹತೀಕರಣಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಇದರ ಫಲವಾಗಿ ನಾವು ಒಂದು ದೇಶವಾಗಿ ನಮ್ಮ 
ಐಡೆಂಟಿಯನ್ನು ಕಳಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ನೋಡಿದಾಗ ಹಿಂದುತ್ತವು 
ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಐಡೆಂಟಿಯನ್ನು ಮರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಒಂದು ಪ್ರಯತ್ನ. 
ದುರದೃಷ್ಟವೆಂದರೆ ಹೊಸ ಐಡೆಂಟಿಯ ಹುಡುಕಾಟವು ಅನೀತಿಯುಕ್ತ ರಾಜಕೀಯ 
ಆಸಕ್ತಿಗಳಿಂದ ವಿರೂಪಗೊಂಡಿದೆ. ನಾಲ್ಕನೆಯದಾಗಿ ಪಶ್ಚಿಮದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು 
ನೋಡಿದಾಗ ಅಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲು ಯುಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷದ ನಡುವಿನ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ 
ಇರುವುದು ಕಂಡು ಬರುತ್ತದೆ. ಇದು ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಪವಿತ್ರವೆನ್ನುವುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು 
ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಗೆ ಹುಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟಿತು. ಇದರ ಜೊತೆ ಸೆಕ್ಕುಲರ್‌ ಸ್ಟೇಟ್‌ ಕಲ್ಪನೆ 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿತು, ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳಿಂದಲೂ ರಾಸಾಯನಿಕ ಶುದ್ಧತೆ ಹೊಂದಿ, ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಯ ಈ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆತುಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಬಹಿರಂಗಪಡಿಸುತ್ತಲೇ ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ 
ಪಶ್ಚಿಮವು ಧರ್ಮವನ್ನು ಹಿಂಬಾಗಿಲಿನಿಂದ ತರುತ್ತಿದೆ. ಇದರ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಸ 
ಅಧ್ಯಕ್ಷರು ಬೈಬಲನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸುತ್ತಾ ಪ್ರಮಾಣವಚನ ಸ್ವೀಕರಿಸುವಲ್ಲಿಯೋ, ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ 
ಚರ್ಚ್‌ನ ಮುಖ್ಯಸ್ಥರನ್ನು ರಾಣಿಯು ನೇಮಕ ಮಾಡುವಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಣಬಹುದು. ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಯ ಬಗೆಗಿನ ಪಶ್ಚಿಮದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಾ ಹಿಂದುತ್ವ ಚಳುವಳಿಯು 
ಇನ್ನೊಂದು ಅತಿರೇಖಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಬಹು ಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ರಾಜಕೀಯ 
ಸೌಲಭ್ಯವನ್ನು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿಯೂ ಸೆಕ್ಯುಲರ್‌ ಮತ್ತು ಸೇಕ್ರೆಡ್‌ಗಳನ್ನು 
ಸಂಶ್ಲೇಷಿಸುವಂತಹ ಗುರಿ ಮೌಲಿಕವೇ ; ಆದರೆ ಅವೆರಡನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿದೆ. ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಯ ಅಂತಿಮ ಅರ್ಥವು ನಂಬಿಕೆಯನ್ನಾದರಿಸಿದ್ದು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುತ್ತಲೇ ಅದರ (ವಿಜ್ಞಾನ, ಆರ್ಥಿಕತೆ, ರಾಜಕೀಯ) ಸಾಂಬಂಧಿಕ 
ಸ್ವಾಯತ್ತತೆಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಸರಿಯಾದ ಧೋರಣೆಯೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಬದುಕಿನ 
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ಅಂತಿಮ ಗುರಿಯನ್ನು ಹೇಳುವ ಸಾಧನವಾಗಿ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ, ಸಂಪೂರ್ಣ ಮಾನವ ವಿಕಸನ 
ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ನೆಲದ ಸಮಗ್ರತೆಗೆ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾಗಿ ಹೋಗುವ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ಪಾಲಿಸಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಪ್ರಾಜೆಕ್ಸ್‌ಗಳನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವ ಹಕ್ಕೂ ಇದೆ. ಆದರೆ ಯುಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಪರಿಜ್ಞಾನಗಳ ವಲಯದಲ್ಲಿ ಬರುವ ಮೂರ್ತರೂಪೀ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವುದು 
ಧರ್ಮದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕೆ ದಕ್ಕುವುದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಸುತ್ತ ಲಿನ ವಾಸ್ತವಗಳಲ್ಲಿ ಅವು ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ನಿರಪೇಕ್ಷ ಯುಕ್ತಿಯ ಸಂಬಂಧಾತ್ಮಕ ಸ್ವಾಯತ್ತತೆಯನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುವುದು ಯಾವುದೇ 
ಅಥೆಂಟಿಕ್‌ ಆದ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗಿರುವ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶ. ನಿಜದಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷ ಜ್ಞಾನದ ಸಂಪ್ರದಾಯ ಇದೆ. ಇದು ಧಾರ್ಮಿಕ ನಂಬಿಕೆಗಳಿಂದ 
ನಿಶ್ಚಯಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವುದಂತಲ್ಲ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಆಯುರ್ವೇದ ಮತ್ತು ಇತರ ದೇಶೀಯ 
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ವಿಜ್ಞಾನ ಮತು ತಂತ್ರಜ್ಞಾನಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವಂತದ್ದು. 
೧7 ಮಿ ಇ ೧ ಅ 


ಧಾರ್ಮಿಕ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಅನ್ನು ಪ್ರತಿರೋಧಿಸುವಿಕೆ 


ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸಬಲ್ಲಂತಹ ಸಾಮಾಜಿಕ-ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಈಗಾಗಲೇ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿವೆ. ಅಂತವುಗಳನ್ನು 
ಉದಾಹರಿಸಬೇಕೆಂದರೆ, ಜಾತಿ-ವರ್ಗ ಸಂಘರ್ಷಗಳು, ತಮ್ಮದೇ ಐಡೆಂಟಿಗಾಗಿ 
ಬುಡಕಟ್ಟು ಜನರ ಹೋರಾಟ, ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಹೋರಾಟಗಳು ಮತ್ತು ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ 
ಪುನರುಜ್ಜೀವನ. ಈ ಶಕ್ತಿಗಳು, ಹಿಂದೂತ್ವದ ಬ್ಯಾನರಿನಡಿ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜವನ್ನು 
“ರಾಷ್ಟ್ರೀಕರಣ'' ಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಹುಸಿಯಾಗಿಸುತ್ತವೆ. ಇದನ್ನು ನಾನಿಲ್ಲಿ 
ವಿವರಣೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಬದಲಾಗಿ ಪ್ರತಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಿರ್ಮಾಣ ತಂತ್ರಗಳಿಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗಬಲ್ಲ ಅಂಶಗಳನ್ನ ಷ್ಟೇ ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. 


ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ರಾಜಕೀಯ ಚಳುವಳಿಯೊಂದಕ್ಕೆ ಮುಖಾ 
ಮುಖಿಯಾಗುತ್ತೇವೆ. ಇದು ಜನರ ಸಮಷ್ಟಿ ಅಪ್ರಜ್ಞಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಅಪಾರ ಭಯ-ಭಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ತಟ್ಟುವಂತಹ ಚಳುವಳಿ. ಹೀಗಾಗಿ ಇದನ್ನು ಅಖಂಡ 
ರಾಜ್ಯವೊಂದಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಒಡ್ಡುವುದರ ಮೂಲಕ ತುಂಬಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. 
ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಮಿಥ್‌ನ್ನು ಪ್ರತಿರೋಧಿಸಲು, ಯುಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಮಿಥ್‌, ಪವಿತ್ರ ಮತು 
ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷ ಇವುಗಳನ್ನು ಬೆಸಯಬಲ್ಲಂತಹ ಯೋಜನೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ವ. ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ನೋಡಿದಾಗ, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯೆನ್ನುವುದು ವಿವಿದ ಸೆಕ್ಕುಲರ್‌ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ 
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ಸಂಘಟಿತಗೊಂಡ ಪ್ರಜೆಗಳು ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ, ತಮ್ಮದೇ ಐಡೆಂಟಿಗಳನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಒಂದರ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರಭುತ್ವ ಸಾಧಿಸದಿರುವಂತಹ 
ಸಮುಧಾಯಗಳ ಸಮ್ಮಿಲನ ಎಂದು ಕೂಡ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇದೊಂದು 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ವವಾಗಿದ್ದು ಇಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಸಮುದಾಯಗಳು ಮತ್ತು 
ಗುಂಪುಗಳು, ಹಕ್ಕು ಮತ್ತು ನಿರ್ಬಂಧಗಳ ಜ್ಞಾತೃಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಸಾಮುದಾಯಿಕ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವ ಸತ್ಯವು ಭಾರತೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಹೊಸ ಸಿದ್ಧಾಂತದ 
ಜೊತೆ ಸಮಗ್ರಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಕಟ್ಟಬಯಸುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ನವು ಸಂಯೋಗ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯದಾಗಿರಬೇಕು. ಹಿಂದೂ, ಬೌದ್ಧ ಜೈನ, ಸಿಕ್‌, ಮುಸಲ್ಮಾನ್‌, ಕೈಸ್ತ ದಲಿತ, 
ಗಿರಿಜನ ಮುಂತಾದ ವಿವಿಧ ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ 
ಸಮ್ಮಿಲನವಾಗಿರಬೇಕು. ಈ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧ ಪರಸ್ಪರ 
ಕೊಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯ ಸಂಬಂಧವಾಗಿರಬೇಕು. ವಾಸ್ತವವೆಂದರೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಪಾರಸ್ಟಾರಿಕತೆ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದಿಂದ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಎಷ್ಟೊಂದು ಕೃಪಣವಾಗಿ 
ಹೋಗಬೇಕಾಗಿತ್ತು! ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ- ಹಿಂದೂತ್ವಗಳು ಕೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳ 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡಿಲ್ಲವೇ ? ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿಲ್ಲವೇ 7 ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು 
ಸಂಪ್ರ ಯ್‌ ನಡುವೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪ ಪಾರಸ್ಬಾರಿಕತೆ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋದರೆ, ಒಂದು 
ದಿನ ಕೇವಲ ಭಾರತೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ವ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಪ್ರತಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯವೂ 
ಇತರ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಸಂಯೋಗ ಸ್ಥಿತಿ ತಲುಪುತ್ತವೆ. 
ಇದು ವೈಯಕ್ತಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅನುಭವಗಳಿಗೂ ಅನ್ವ ಯಿಸಬಹುದು. ದ್ದ ಒಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಎಂದು ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಹುಷಾರಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದೆ. ನಾನು ನನ್ನನ್ನು ಬುದ್ಧನ 
ERS ಮತ್ತು ಥಿಯಾಲಜಿಯಲ್ಲಿ ಆರ್ಯಪೂರ್ವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿನ ಶಿವ- ಶಕ 
ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ತೀವ್ರವಾಗಿ ಪ್ರಭಾವಿತಗೊಂಡಿರುವ ಜೀಸಸನ ಅನುಯಾಯಿ ಎಂಬಂತೆ 
ನೋಡುತ್ತೇನೆ. 


ಭಾರತೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಪರ್ಯಾಯ ಯೋಜನೆಯು ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಯ 

ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ನಿಲುವು ಪಡೆಯುತ್ತದೆ 9 ಹೊಸ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ವವು, ಸೆಕ್ಯುಲರ್‌ 

ಯುಕ್ತಿಯ ಸಾಂಬಂಧಿಕ ಸ್ವಾಯತ್ತತೆಯನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸೆಕ್ಕುಲರ್‌ 

ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸೆಕ್ಕುಲರ್‌ ಅನ್ನು ಪವಿತ್ರ ದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸುವ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟಿನ 

ಗೋಡೆಗಳನ್ನು ಅದು ಹೊಂದಿರುವುದಿಲ್ಲ ಇದು ಮಾನವರಿಗೆ ಬದುಕಿನ ಅಂತಿಮ ಗುರಿ 

ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಸೆಕ್ಯುಲರ್‌ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ ಭರವಸೆಯ ದಿಗಂತವಾಗಿರುವ ಬಹು ಧಾರ್ಮಿಕ 
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ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ. ಇದು ಹೀಗೆ ಇರಲೇಬೇಕು. ದರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಯ 
ಆದ್ಯತೆಯು ಸಾಧನಗಳಲ್ಲಿರುತ್ತದೆಯೇ ವಿನಹ ಗುರಿಗಳಲ್ಲಲ್ಲ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ 
ನೋಡಿದಾಗ, ಮುಖ್ಯ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ವಿಧಿಯುಕ್ತಗೊಳಿಸಲು ರಾಜ್ಯಾಂಗವು ಆಗಾಗ್ಗೆ 
ಕೆಲವೊಂದು ಧರ್ಮಗಳ ಲಾಂಛನಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ತಪ್ಪೂ ಇಲ್ಲ, 
ಜನರ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿದಾಗ, ರಾಜ್ಯಾಂಗವು ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತೆಯನ್ನು 
ಉಲ್ಲಂಘಿಸದೆ ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 'ಉತ್ತೇಜಿಸಬಹುದು, ಒಂದರ ವಿರುದ್ಧ 
ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಭಿನ್ನ- ಭೇದಗೊಳಿಸದೆ. ಅನೇಕ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ರಾಜ್ಯಾಂಗವು 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಗುರುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಳ ಕೊಡುತ್ತಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಡಪಂಥೀಯರೆಂದು 
ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳುವವರ ಧರ್ಮ ವಿರೋಧಿ “ವರ್ಜಿನಿಟಿ ಕಾಂಪ್ಲೆಕ್ಸ್‌” ಅನ್ನು 
ವಿಮರ್ಶೆಗೊಳಪಡಿಸಬೇಕಾದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿದೆ. 


ನಾನೊಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ನಾವು ಹಿಂದಿನಿಂದ ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡು 
ಬಂದಿರುವ ಧಾರ್ಮಿಕ, ನೈತಿಕ ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯಾತ್ಮಕವಾದ ಶುದ್ಧ ಮೌಲ್ಯಗಳು, ಅಥಾರಿಟಿಯ 
(ರಾಜಕೀಯ) ಉತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು ಹಂಚಿಕೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಕಮಾಡಿಟಿ (ಅರ್ಥ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ) ಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಹಂಚಿಕೆ ಮತ್ತು ಹೊಂದುವಿಕೆಯನ್ನು ನೆಲೆಗೊಳಿಸಬೇಕು ಎಂದು 
ವಾದಿಸುತ್ತೇನೆ. ಹೀಗಾದಾಗ ಇಂಡಿಯಾ ಒಂದು ದೇಶವಾಗಿ ತನ್ನದೇ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಹೊಂದಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇದನ್ನೇ ನಾನು ಮುಕ್ತ ಅಥವಾ ಸಮಗ್ರ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತೆ ಎಂದು 
ಕರೆಯುವುದು. ಇದೊಂದೇ ನಮ್ಮ ಅಥವಾ ಸಮಗ್ರ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತೆ. ದುರಾದೃಷ್ಟವಶಾತ್‌ 
ಭಾರತೀಯ ಜನರ ಮೂಲಭೂತ ಹಕ್ಕುಗಳ ನಮ್ಮ ರಾಜಕೀಯ ನಾಯಕರಿಂದ ಸುಖವಾಗಿ 
ಎನಿಮಯಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಹಿಂದೂ ಪುರಾಣಗಳು ಹೊರತಲ್ಲ. ಪ್ರಭುತ್ವ ಸ್ವರೂಪೀ 
ಮತ್ತು ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯವಾದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ವದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ಮಾದರಿಯಂತಲ್ಲದ ನಾನು 
ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯು, ಹಿಂದೂತ್ವ ಕಲ್ಪನೆಯ ಇತ್ಯಾತ್ಮಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ಸಮಗ್ರಗೊಳಿಸುತ್ತಾ ಅದೇ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅದರ ವೈರೂಪವನ್ನು ತೊಡೆದುಹಾಕುತ್ತದೆ. 


ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟರುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ವವು ಒಂದು ಕೇವಲ ಥಿಯರಟಿಕಲ್‌ ಆದ 
ರಚನೆಯಲ್ಲ. ಅದು ಈಗಾಗಲೇ ಇದೆ, ಕೊನೇಪಕ್ಷ ಕೆಲವು ವಿಭಾಗದ ಜನರಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ 
ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ. ಆದರೆ ಅದಿನ್ನೂ ಪ್ರಾರಂಭವಸ್ಥೆ, ಅದನ್ನು ಯುವ ಜನತೆಯ ಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೃದಯಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರು ಬಿಡಲು ಬಿಡಬೇಕು. ಇದನ್ನು ಮಾಡುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ 9 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮತ್ತು ಅಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಶಿಕ್ಷಣವು ಅವಿಭಕ್ತ ಕುಟುಂಬ, 
ಜಾತಿ, ಗ್ರಾಮ ಸಮುದಾಯ ಮತ್ತು ದೇವಸ್ಥಾನಗಳ ಕೆಲಸವಾಗಿದ್ದಿತು. ಆದರೆ 


20 


ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಬರುವಿನಿಂದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳು ಅವನತಿ 
ಹೊಂದಿವೆ, ಮತ್ತು ದೇವಸ್ಥಾನ ಹೊಂದಿರುವ ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಪ್ರಭಾವ ತೀರಾ ಅಂಚಿನದು. 
ಯುವಜನತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕತೆಯ, ಪಾರಸ್ಪ ರಿಕತೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು 
ಹೋಗಲು ಬೇಕಾದಂತಹ ಮನಃ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣವು ಯಾವ 
ಸಹಾಯವನ್ನೂ ಮಾಡುತ್ತಿಲ್ಲ ಶಿಕ್ಷಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು, ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ದುರುಂತಮಯವಾಗಿ 
ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟಿದ್ದು ಕೇವಲ ವಸ್ತು ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಗಮನ ಹರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಸಮಕಾಲೀನ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಮೂಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ನೈತಿಕ ಸಂಶೋಧನೆ ಮತ್ತು ಅಂತರ್‌ 
ಪ್ರಜ್ಞಾ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ರೂಪಿತಗೊಳಿಸುವ ಅತಿ ಮುಖ್ಯ ಏಜೆಂಟುಗಳೆಂದರೆ ಸಮೂಹ 
ಮಾಧ್ಯಮಗಳು ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂಘಗಳು. ಆದರೆ "ಮಾಧ್ಯಮಗಳು ಹರಡುತ್ತಿರುವ 
ಖಾಸಗಿ ಆಸಕ್ತಿ ಸ್ಪರ್ಧೆ, ಮತ್ತು ಕನೂಮರಿಸಂನ ಬಂಡವಾಳಶಾಹೀ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು. ಮತ್ತು 
ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಹಿಂದೂತ್ತವಾದಿಗಳು ಮಾಧ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ನುಸುಳಿಕೊಂಡಿರುತಾರೆಯೋ 
ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಹಿಂದೂವಾದಿ ಮೌಲ್ಯಗಳು, ಕಲ್ಪನೆಗಳು, ಅಲ್ಲಿರುತವೆ. ಅನೇಕತೆಯ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಕಲ್ಪನೆ ಹೊಂದಿರುವವರು ತೆ ಮಾಧ್ಯ ಮಗಳೊಳಗೆ ನುಸುಳಿಕೊಳ್ಳು ವುದು 
ತೀರಾ ಅವಶ್ಯಕವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಸಾದ್ಯವಾದಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಪರ್ಯಾಯ ಮಾಧ್ಯಮಗಳನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಮಾಡುತ್ತಾ ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಎಶ್ವಾಸಾತ್ಮ ಹ ಪ್ರೀತಿ, ಇತರ Eo ಇತರತೆಯನ್ನು 
ಗೌರವಿಸುವ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಸ್‌ ತ್‌್‌ ಉಪದೇಶಗಳನ್ನು, ನೀತಿಕತೆಗಳ 
ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು, ಕತೆಗಳನ್ನು, ಐತಿಹ್ಯಗಳನ್ನು ಮಿಥ್‌ಗಳನ್ನು ಹರಡುತ್ತಾ ಸಮೂಹಗಳಿಗೆ 
ಪುನರ್‌ಶಿಕ್ಷಣ ಒದಗಿಸ ಜಾಪಿ? ಇಲ್ಲಿ ಯವರೆಗೆ, ತನ್ನ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ದ್ದು 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷರಾಗಿದ್ದರೆ, ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ತನ್ನ ದರ್ಮದ ಕಾರಣಕ್ಕಾ ಗಿಯೇ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷರಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಅನೇಕತೆಯ 
ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವವು, ವಿಶ್ವಾಸದಿಂದಲೇ ಹೊಮ್ಮ ಬೇಕು. ಇಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಮುಸಲ್ಫಾನರ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂವೇದನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು : ಪ್ರಸುತವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ' "ನಾನು ನನ್ನ ಮುಸಲ್ಮಾನ 
ಸಹೋದರರಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಸಾಧ್ಯವೋ ಅಷ್ಟು ತಲೆಬಾಗುತ್ತೆ ನೆ. ಹಾಗೆ ಮಾಡುವುದು ನನಗೆ 
ಅತಿ ಸಹಜ. ಏಕೆಂದರೆ ನನ್ನ ಧರ್ಮವು ನಾನು ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚದ ಜತೆಗೆ ಶಾಂತಿಯಿಂದ 
ಬದುಕಬೇಕೆಂದು ಒತ್ತಾಯಿಸುತ್ತ ದೆ”. 


ಅದೇನೆಯಾದರೂ ಭೋದನ ಸಾಧನವಾಗಿ ಮಾಧ್ಯಮವು ಬಹುಮುಖ್ಯ 

ಮಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಅವು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಏಕತ್ರವ ವಾದದ್ದು ಅವು ಸಮೂಹಕ್ಕೆ 

ಮಾತನಾಡುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಹಾಸ ಮಾತನಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಸಮೂಹಗಳು ತಿರುಗಿ 

ಮಾತನಾಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲದೆ ಅವು ಒಂದರೊಡನೊಂದು ಮಾತನಾಡುವುದಿಲ್ಲ ಆದ್ದರಿಂದ 
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ಅನೇಕತೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತ್ವಕ್ಕೆ ತಳಹದಿಕೊಡಬಲ್ಲ ಸಾಮರ್ಥವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಪರ್ಯಾಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಒಂದು ಸಂವಾದನೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಬೇರು ಬಿಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ವಿವಿಧ ಜಾತಿಯ, ವರ್ಣಗಳ, ಧರ್ಮಗಳ ಜನರು ದಿನನಿತ್ಯ ಬದುಕಿನ 
ಕೂಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದು, ಎಲ್ಲಾ ಭಿನ್ನ ಬೇಧಗಳನ್ನು ದಾಟಿ 
ನಡೆಯುವಂತಹ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರೂ 
ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವಂತಹ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಸ್ಥಳೀಯ ಸಮುದಾಯಗಳು ಹುಟ್ಟುಹಾಕಿವೆ. ಇಂತಹ | 
ಸಮುದಾಯಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದು ಅಥೆಂಟಿಕ್‌ ಆದ ಅನೇಕತೆಯುಳ್ಳ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ 
ಹುಟ್ಟಿಗೆ ಅತಿ ಅವಶ್ಯಕವಾದದ್ದು. 


ನಮ್ಮ ಚರಿತ್ರೆಯ ಈ ಕ್ಲಿಷ್ಟಕರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅನೇಕತೆಯೇ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಬೆಸೆಯುವಂತಹ ಮತ್ತು ಏಕತೆಯೇ ಅನೇಕತೆಯನ್ನು ತರುವಂತಹ ದೇಶವನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದು 
ತುರ್ತಿನ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾದರೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಒಂದು ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಕೂಡದು. ಏಕೆಂದರೆ ನಾವು ಕೇವಲ ಭಾರತೀಯರು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ. 
ಮೂಲಭೂತವಾಗಿ ಅದಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಎಶ್ವ ಸಮುದಾಯದ ಮಾನವರು. ಹೀಗಾಗಿ, 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಐಡೆಂಟಿಯನ್ನು ಮೌಲ್ಯಿಸುವಾಗಲೇ ನಾವು “ಇತರರ ಇತರತೆಯ ಹಕ್ಕನ್ನು 
ಗೌರವಿಸಬೇಕು”. ತುಂಬಾ ಮುಖ್ಯವಾದ, ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾನವ ವಿಧಿಯನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಇತರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ನಾವು ಗೌರವಿಸಬೇಕು. ನಿಜ, ನಾವು ಭೂಮಿಯ 
ನಮ್ಮದೇ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಇತರರು ಜೀವಿಸುವ ಭೂಮಿಯ ಇತರ ಭಾಗಗಳಿಗಿಂತ 
ಭಿನ್ನರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಭೂಮಿ ಎಭಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಒಂದುಗೂಡಿಸುತ್ತದೆ 
ಕೂಡ. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಭೂಮಿ ಒಂದೇ ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅಥರ್ವಣದ ಕವಿ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ತನ್ನದೇ ಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಂತಹ ಭಿನ್ನ ಗುಂಪುಗಳನ್ನು 
ಹೊತ್ತಿರುವಂತಹ ಈ ಭೂಮಿ ನನಗೆ 
ಸಾವಿರ ರುರಿಗಳ ನಿಧಿಯನ್ನು ತಂದೀಯುತ್ತದೆ. 
Sd 


ಚಾರಿತ್ರಿಕ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳು ಮತ್ತು 
ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣ 
- ಪ್ರೊ! ರೊಮಿಲಾ ಥಾಪರ್‌ 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವನ್ನು ಕುರಿತ ಚರ್ಚೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ವವು 
ಅಗತ್ಯವಿದ್ದಾ ಗಲೆಲ್ಲ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ನಿಲುವನ್ನು ತಾಳಬೇಕೆಂಬ ಅಪೇಕ್ಷೆ ಇರುತ್ತ ದೆ. ಇದು,” 
ನಮ್ಮನ್ನು ಪ್ರಭುತ್ವದ ಕಾಳಜಿ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯೆಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ಅಷ್ಟ ಮುಖ್ಯವಾದುದೆಂದು 
ನನಗನ್ನಿಸುತ್ತ ದೆ. ಇದನ್ನು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ನಾನು ಕಾಣುತ್ತೇನೆ. 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣದೊಂದಿಗೆ 
ತಾದಾತ್ಮ್ಯ ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಜು 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಒಳಗಾದ ಮೂರು 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ಈಗ ಚರ್ಚಿಸಲು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತೇನೆ. ಮೊದಲನೆಯದು, ನಾಗರೀಕ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಸಂರಕ್ಷಿಸಲು ಒತ್ತಾಯಿಸುವ ಮೂಲಕ ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬಲಪಡಿಸುವುದು; 
ಎರಡನೆಯದು, ಪ್ರಭುತ್ವವು ಈ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವುದು; ಮೂರನೆಯದು, ನಾಗರೀಕ ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವಗಳಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ 
ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಪಾತ್ರವನ್ನು ಉದ್ದೆ ಶಿಸಿರುವುದು. ಈ ಮೂರು ಅಂಶಗಳೂ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ಗತಕಾಲದೊಂದಿಗೆ ಸಂಬಂಧ ಹೊಂದಿವೆ. ಆದರೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಅಂಶಗಳು 
ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಬೇರೂರಿವೆ. 


ನನ್ನ ಪ್ರಕಾರ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವದ ಅರ್ಥ ಏನು ಎನ್ನುವ ವಿವರಣೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತೇನೆ. ಈ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿಯ 
ರೋಮನ್ನರ ಕಾಲದಿಂದ ಕ್ರಿಸಶಕದವರೆಗಿನ ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವ್ತದ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ನಾವು 
ಹೋಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಮಧ್ಯಕಾಲಿನ ಯುಗದ ಕೊನೆಯ ಘಟ್ಟದಿಂದಲೂ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ 
ಚರ್ಚ್‌ ಮತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವಗಳ ನಡುವೆ ಘರ್ಷಣೆಯಿತ್ತು ಕ್ಯಾಥೊಲಿಸಿಸಂ ಮತ್ತು 
ಪ್ರೊಟೆಸ್ಟಂಟಿಸಮ್‌ಗಳ ನಡುವಿನ ಘರ್ಷಣೆಯ ಮೂಲಕ ಯೂರೋಪಿನ 


ಆ 
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ಮೇಲ್ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದರಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸಿದ ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವನ್ನು ಒಂದು ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿ ಬಳಸಲಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ, ಹತ್ತೊಂಬತ್ತನೆಯ 
ಶತಮಾನದಿಂದ ಅದು ಒಂದು ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿ ಬೇರೆಯಾದ ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ವೈಶಾಲ್ಯವುಳ್ಳ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ಈ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೇವಲ ಚರ್ಚ್‌ ಮತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವದ ನಡುವಿನ 
ಘರ್ಷಣೆಯಾಗಿ ಈಗಲೂ ಸಮೀಕರಿಸುವವರಿಂದ ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಅನೇಕ ಸಲ 
ಕಡೆಗಣಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಬಹುತ್ವದ ಇರುವಿಕೆ ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ' 
ಈ ಹೊಸ ಅರ್ಥವು ನಂಬುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ನೆಲೆಯಿಂದ ಗುರುತಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ 
ನಾಗರೀಕನಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹಕ್ಕುಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಆಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವಂತಹ ಸಮಾಜವು 
ಕ್ರಮೇಣ ಮೇಲೇಳುತ್ತೆ ದೆಂದು ಕೂಡ ಈ ಹೊಸ ಅರ್ಥವು ಭಾವಿಸುತ್ತ ದೆ. 


ಹತ್ತೊಂಬತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ ಈ ಲಕ್ಷಣವು ಒಂದು ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷ ಸಮಾಜವನ್ನು, 
ಸಹ-ಮಾನವರ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಪ್ರಕೃತವಾದ ಮತ್ತು ನಿರಂತರವಾದ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನೈತಿಕತೆಯುಳ್ಳದ್ದಾ ಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ನೈತಿಕತೆಯು ದೇವರ ಮೇಲಿನ 
ಅಥವಾ ಭವಿಷ್ಯ ಜೀವನದ ಬಗೆಗಿನ ನಂಬಿ*ೆಯಿಂದ ಉದ್ಭತವಾಗಿರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಅದು 
ಅಂತಹ ನಂಬಿಕೆಗಳಿಗೆ ಎರುದ್ಧವಾಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ, ನೈತಿಕತೆಯ 
ಕಾಳಜಿಗಳಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ಪೂರ್ವ ನಿಬಂಧನೆಗಳಾಗಿ ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದ ರಿಂದ ಧರ್ಮ 
ನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು. ಐತಿಹಾಸಿಕ ಬದಲಾವಣೆಯ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟದ್ದು ಮತ್ತು 
ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯು ಸಮಾಜದ ಆಧುನೀಕರಣದೊಂದಿಗೆ ಗಾಢವಾಗಿ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿದೆ. ನಾನು 
ಒತ್ತಿ ಹೇಳಲು ಬಯಸುವುದೇನೆಂದರೆ, ಅದು ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು 
ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶವು 
ಆಧುನೀಕರಣದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯೊಂದಿಗೆ ಮಿಲಿತವಾಗಿದೆ. ಆಧುನಿಕಪೂರ್ವ ಸಮಾಜಗಳನ್ನು 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ಅಥವಾ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷವಲ್ಲ ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸುವುದು 
ಕಾಲಾನುಕ್ರಮದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸರಿಯಾದದ್ದಲ್ಲ. 


೨ 
ಕೈಗಾರೀಕರಣ, ಖಾಸಗೀ ಅಥವಾ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬಂಡವಾಳ ಹೂಡಿಕೆ ಅಥವಾ ಈ 


ಬದಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವ ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದ ಉಗಮ - ಇವುಗಳ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ನಂಬುತ್ತದೆ. ಈ ಬದಲಾವಣೆಯು ಅವಶ್ಯಕವಾಗಿ ಒಂದು ಮಾದರಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆಂದು ನಾನು 


ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಆಧುನೀಕರಣವು ರಾಷ್ಟ್ರ ಪ್ರಭುತ್ವ ಪ್ರಜಾ ಪ್ರಭುತ್ವ, 
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ಅಂಗೀಕರಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ನಮ್ಮ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಅನುಭವ 
ಮತ್ತು ಹಿಂದಿನ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಜಾಗತೀಕರಣದ ದಮನಕಾರಿ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆ 
ಬದಲಾವಣೆಯು ಇತಿಹಾಸಿಕ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಸಮಕಾಲೀನ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಗುರುತಿಸುತ್ತೇನೆ. ರಾಷ್ಟ್ರ ಪ್ರಭುತ್ವ ಮತ್ತು ಕೈಗಾರಿಕೀಕರಣಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪದವರೂ ಇದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಅವರು ಕಾರ್ಯಕಾರಿಯಾದ ಪರ್ಯಾಯಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸಲು 
ಅಸಮರ್ಥರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಮಾದರಿಗಳಿಗೆ ನಾವು ಈಗಾಗಲೇ ಬಂದಾಗಿರುವುದರಿಂದ 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯಪರ ಮತ್ತು ನೈತಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದು ನಮಗೆ 
ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಂತಹ ಸಮಾಜವನ್ನು ಒಂದು ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ನಿರ್ಮಿಸುವದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯ. ಆಧುನೀಕರಣವು ಒಂದು ಸಿದ್ದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು 
ಅದರ ಒಂದು ಭಾಗ. ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದ ಉಗಮ, ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಅಥವಾ 
ಕೈಗಾರಿಕೀಕರಣಗಳನ್ನು ಆಧುನೀಕರಣ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಅಂಗಗಳೆಂದು ವಾದಿಸುತ್ತಾ 
ಅವುಗಳನ್ನು ನಾವು ವಿರೋಧಿಸದಿದ್ದಾಗ, ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಲು ನಮಗೆ ಸ್ವಲ್ಪವೂ ಇಂಬು ದೊರಕುವುದಿಲ್ಲ 


ಆದ್ದರಿಂದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ಪ್ರಭುತ್ವ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ ನಡುಎನ 
ದ್ವಿಮುಖ ವಿರೋಧವನ್ನು ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬದಲಿಸುವ 
ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸ್ಮರೀಕೃತ ಆದರೆ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾದ ಚಲನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜದ ಬಗೆಗಿನ ನಮ್ಮ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯೆಗೆ 
ಕೇಂದ್ರವಾದ ಮಹತ್ವ ಹೊಂದಿದೆ. ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮ ನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ನಾಗರಿಕ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಪುಷ್ಟಿಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ, ಹಾಗೂ ಅದು ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ 
ನಿಯಂತ್ರಿಸಲು ಅವಕಾಶ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಪ್ರಭುತ್ವವು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಮುದಾಯಗಳೊಂದಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ನಿಷ್ಪಕ್ಷಪಾತತೆಯನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಮೂಲಭೂತವಾಗಿ ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದೊಂದಿಗೆ 
ಬೆಸೆದುಹೋಗಿವೆ. ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವದ ಅಳಿವು ಉಂಟಾದರೆ ಅಷ್ಟೇ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವು ಅಳಿದು ಹೋಗುತ್ತ ದೆ. 


ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜದ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಸಾಪೇಕ್ಷವಾಗಿ ಹೊಸದಾದ ಅನುಭವ 
ಮತ್ತು ಅಂತಹ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ಅಷ್ಟೇಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಒಂದು ಆವಿಷ್ಕಾರ 
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ಕೂಡ. ಅದು ವಸಾಹತೋತ್ತರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬರುವುದರಿಂದ ಕೆಲವು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅದರ 
ಉಪಯುಕ್ತತೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸಲು ಸುಲಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ, ಇವು ಆಧುನಿಕ 
ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಪರಕೀಯವಾದ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲ. ಈ ವಿಚಾರಗಳ ಚರ್ಚೆಯು 
ರಾಜಾರಾಮ್‌ ಮೋಹನ್‌ರಾಯ್‌ ಮತ್ತಿತರ ಬರೆಹಗಳಷ್ಟು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ಅದರಿಂದಾಗಿ ಅವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನಾವು ಎರಡು ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲದ ಸುದೀರ್ಫ್ಥ 
ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ನಾವು ಹೊಂದಿದ್ದೇವೆ. ಇಂದು ನಮಗೆ ಕೇಳಸಿಗುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬಹಳವಾಗಿ - 
ಉದಾರವಾದ, ಈ ಕೆಲವು ಹಿಂದಿನ ಚೆರ್ಚೆಗಳನ್ನು ಪುನಶ್ಚೇತನಗೊಳಿಸಲು ನಮ್ಮಿಂದ 
ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ ಅದು ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವವುಳ್ಳದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವನ್ನು ಟೀಕಿಸುವವರು ಅನೇಕ ಆಕ್ಷೇಪಗಳನ್ನು 
ಎತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದರ ಪ್ರಕಾರ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ಆಧುನೀಕರಣದೊಂದಿಗೆ 
ಸೇರಿದೆ. ಅದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಆಧುನೀಕರಣವನ್ನು ಒಂದು ಜಾಡ್ಯವೆಂದು ತೋರಿಸುತ್ತ ದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಶತಮಾನದ ಆರಂಭದಿಂದಲೂ ನಾವು ಆಧುನೀಕರಣ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ 
ಭಾಗಿಗಳಾಗಿದ್ದರೂ ಅದು ನಮಗೆ ಬೇಡವೆಂದು ಸಾರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇದೇ ಟೀಕಾಕಾರರು 
ಆಧುನೀಕರಣ ತಂದಿರುವಂತಹ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಮತ್ತು ಅದರ ಸಮಕಾಲೀನ ರೂಪಗಳ 
ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ಅಥವ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯರ ಹೂಡುವಿಕೆಯಿಂದಾದ 
ಕೈಗಾರಿಕೀಕರಣದೊಂದಿಗೆ ಬರುವ ಆರ್ಥಿಕ ಉದಾರೀಕರಣಗಳಂತಹ ಇತರ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಘನತೆವೆತ್ತ ಸದಸ್ಯರಾದ 
ಅವರು ಆಧುನೀಕರಣದ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ತಮಗೆ ಮಾತ್ರ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ, 
ಬಡತನ ರೇಖೆಯಲ್ಲಿ ಅಥವ ಅದರ ಕೆಳಗಿರುವವರಿಗೆ ಅವುಗಳನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಲು 
ಹಿಂಜರಿಯುತ್ತಾರೆ. ನಾವೆಲ್ಲ ಈಗ ಸೇರಲು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿರುವ ಜಾಗತೀಕೃತ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ 
ಆಧುನೀಕರಣವನ್ನು ಕುಂಠಿತಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ? ಈ ಬದಲಾವಣೆಗಳು 
ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸೇರಿಕೊಂಡಿವೆ ಮತ್ತು ಜೊತೆಜೊತೆಯಾಗಿ ಬರುತ್ತವೆ. 


ಇನ್ನೊಂದು ಬಗೆಯ ಆಕ್ಷೇಪವು ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಗತಕಾಲವನ್ನು ಕುರಿತದ್ದಾಗಿದೆ. 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಕೈಸ್ತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದು ಮೂಲಭೂತ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುವುದರಿಂದ ಅದು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಪರಕೀಯವೆನ್ನಲಾಗುತ್ತದೆ. ನಾನು 
ಹಿಂದೆಯೇ ಹೇಳಿರುವಂತೆ ಇದು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವ ಎಂಬ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು 
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ತಪ್ಪಾಗಿ ನೋಡುವುದರಿಂದ ಬಂದದ್ದಾಗಿದೆ. ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ನವು ಒಂದು ಹಂತದಲ್ಲಿ 
ಚರ್ಚ್‌ ನೋಡನೆ ಕಾದಾಡುವುದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಾದರೂ ಅನಂತರದಲ್ಲಿ ಆಧುನೀಕರಣದ 
ಸಂಗತಿಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಇತರ ಆಯಾಮಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡಿದೆ. 


ಇನ್ನು ಮುಂದುವರೆದ ಒಂದು ಆಕ್ಷೇಪವು ಹೇಳುವುದೇನೆಂದರೆ ಭಾರತವು ಎಂದಿಗೂ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಆಗುವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅದರ ಮೂಲಭೂತ 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸ್ವಂತಿಕೆಯಿದ್ದದ್ದು ಮತ್ತು ಈಗಲೂ ಇರುವುದು ಪ್ರತಿಯೊದು ಸಮಾನವಾದ 
ಮತ್ತು ಜರಾ ರಾತ್‌ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳದ್ದು ಆಧುನೀಕರಣ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಮುದಾಯಗಳ ಪಾ ಪ್ರಾತಿನಿಧೀಕರಣಕ್ಕೆ ಈಗ ಕರೆಗೊಡಲಾಗಿದೆ ಎಂದು ವಾದಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ತವು ಆಧುನಿಕಪೂರ್ವ ಸಮಾಜಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರ 
ನೋಟವು ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ನಿಖರವಾದುದೂ ಅಲ್ಲ ಅಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ! ದೆ, ಅದು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ 
ಮತ್ತು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯಗಳು ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಅಂಗಗಳೆಂಬ 
ಭಾವನೆಯನ್ನು ಬಲಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಸಮುದಾಯಗಳ ಸ್ವರೂಪವು ಶಾಶ್ವತವಾದದ್ದಲ್ಲ ಎಂಬ 
ನಿಜಸಂಗತಿಯನ್ನು ಅದು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಚಂಯಬಗಿ ಅವೂ 
ಮಾರ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಆದ್ದ ರಿಂದ, ಏಕಮುಖಿಯಾದ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳು 
ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಅಂಗಗಳಾಗಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿಯಾದ 
ಸಮುದಾಯೀಕರಣವು, ಅದರಲ್ಲೂ ನಮ್ಮಂತಹ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನದೇ ಆದ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕುತ್ತದೆ. 


ಇದರೊಂದಿಗೆ ಸೇರಿಕೊಂಡಿರುವ ಇನ್ನೊಂದು ಸಿದ್ಧಾ ೦ತದ ಪ್ರಕಾರ ರಾಷ್ಟ್ರ-ಪ್ರ ಭುತ್ತವು 
ಅಪ್ರಸ್ತುತವಾದುದಲ್ಲದೆ ಅನೇಕ ಬೇನೆಗಳಿಗೆ ಜಂ ಆದ್ದರಿಂದ, ಧರ್ಮದಿಂದ 
ನಿರ್ಧಾರಿತವಾದ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಭುತ್ವವು ದಾರಿ ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡಬೇಕು. ಎಂಬುದು ಇದರ 
ವಾದ. ಇಲ್ಲಿ ಇತಿಹಾಸವು ವನಂ ರಾಷ್ಟ್ರವೂ 'ನರಾಕರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಯಾವುದೇ 
ರೀತಿಯ ಆರ್ಥಿಕ ವಿಕಾಸದ ಅಗತ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ಅವಕ್ಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಕೆಲವು 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳು, ಅದರಲ್ಲೂ ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರ ಗತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವು ಪ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಮಧ್ಯಸ್ಥಿಕೆಯಿಂದ 
ಮೊನ ನಿರ್ವಹಿಸಲು ಸ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತಹವು ಇವೆ ಎನ್ನುವುದು ಸಹ ಈ ವಾದಕ್ಕೆ 
ಒಪ್ಪಿಗೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ 


ಒಂದು ಜನಪ್ರಿಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿರುವ 
27 


ನೋಟಗಳು ವಿಶಾಲವಾಗಿ ಎರಡು ಬಗೆಯವು. ಒಂದು ನೋಟದಂತೆ, ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ತವು 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರೋಧವಾಗಿದೆ. ಎರಡನೆಯದು ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಭಾವವುಳ್ಳ ನೋಟದ 
ಪ್ರಕಾರ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವೆಂದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮಗಳು ಸಹಬಾಳೆ ಯಿಂದಿರುವುದು 

- “ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮಭಾವ” ಎಂಬ ಉಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಅಡಗಿಸಲಾಗಿದೆ. ಈ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 
ಭಾರತೀಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದು, ಅದು ಪುನಃ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಮುದಾಯಗಳನ್ನುಳ್ಳದ್ದಾಗಿ ತೋರಿಸುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ಏಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ, 
ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹಾಗೆ ನಡೆದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ, ಜಾತಿ, ಪ್ರಾಂತ್ಯ, ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಪಂಗಡಗಳು 
ಬಹಳ ಸಲ ಒಂದು ಊಹಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಸಮಾನ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವ ಟ್‌ ಹೆಚ್ಚು 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದವು. 


ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ಧರ್ಮಧ ಅರ್ಹತೆಯನ್ನು ತಾನಾಗಿಯೇ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದ್ದರಿಂದ, ಅದು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಎರುದ್ದವಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಒತ್ತಿ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವನ್ನು ನಾಸಿಕವಾದವೆಂದು ಗೊಳಚು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು. ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಅಥವ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವರೂಪ ಹೊಂದಿರುವ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ನಾಗರಿಕ ಜೀವನದ 
ಮೇಲೆ ಹೊಂದಿರುವ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜದ ಕಾಳಜಿಗಳು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವಂತಿಕೆಯ 
ಸುಪರ್ದಿನಲ್ಲಿರಬಾರದು. ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ಗತಕಾಲದೊಂದಿಗೆ ಹೊಂದಿರುವ 
ಸಂಬಂಧದ ಕಡೆಗೆ ಈಗ ಗಮನ ಹರಿಸುತ್ತೇನೆ. ಇದು ಸಾಕಷ್ಟು ಮಹತ್ವವುಳ್ಳದ್ದು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಗತಕಾಲವು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷವಾಗಿತ್ತೆಂದಲ್ಲ- ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವು ಆಧುನೀಕರಣ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಭಾಗವಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ ಗತಕಾಲವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
-ಆದರೆ ಕೆಲವು ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ವ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂರಚನೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮದ 
ನಡುವೆ ಇದ್ದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳು ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ ಸಮಾಜಗಳ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾಗುವಂತೆ ಇದ್ದವು. ಅಂದರೆ, ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಾವು 
ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು ಘೋಷಿಸಿದರೋ ಆ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕೆಲವು ಸಮಾಜಗಳನ್ನು 
ಈಗ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಿಸಲು ಸುಲಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಇದು 
ಒಪ್ಪುತ್ತದೆಂದು ವಾದಿಸಲು ನಾನು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತೇನೆ. 


ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಮೂರು 
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ವಿಶಾಲವಾದ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುತ್ತೇನೆ. ಒಂದನೆಯದಾಗಿ ಭಾರತೀಯ ಗತಕಾಲದ 
ಬಹುಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸೃತಿ. ಗುಂಪುಗಳ ನಡುವೆ ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಸಮಾಗಮ ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ 
ಘರ್ಷಣೆಗಳಿದ್ದವೆಂಬ ಹಿನ್ನಲೆಯಲ್ಲಿ ಇಂದು ನಾವು ವಿವರಿಸುವಂತಹ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಮುದಾಯ ಎಂಬ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಸೂಕ್ತತೆಗೆ ಇದು ಹೇಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುತ್ತದೆ 9 
ಮತ್ತೊಂದು, ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸಲ್ಮಾನರಿಗೆ ಪರಸ್ಪರರ ಬಗ್ಗೆ ಇದ್ದ 
ಗ್ರಹಿಕೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ, ಇಸ್ಲಾಂಗೆ ಪರಿವರ್ತನೆಯಾದಾಗ ಈ ಗ್ರಹಿಕೆ ಬದಲಾಯಿತೆ ? 
ಎಂಬುದೂ ಇದರೊಂದಿಗೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿದೆ. ಕೊನೆಯದಾಗಿ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಗುಂಪುಗಳಿಗೆ 

ಪ್ರಭುತ್ವದ ಆಶ್ರಯವನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ, ಈ ಪರಿಶೀಲನೆ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವ ಎಂಬ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗೆ ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದು. 


ಜಾತಿ, ಕುಲ, ಸಮುದಾಯ, ಪ್ರಾಂತ್ಯ, ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಗಳ ನಡುವಿನ 
ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಮುದಾಯ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ 
ಎಂಬ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ನಾವು ತೀರ ಸೀಮಿತ ಮತ್ತು ಸ್ಥಗಿತ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕಂಡಿದ್ದೇವೆ. 
ಸಮುದಾಯ ಎಂಬ ಪದವನ್ನು ವಿವೇಚನೆಯಿಲ್ಲದೆ ದರ್ಶ ರೊಂದಿಗೆ. ಸೇರಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು ಅದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವನ್ನು ಎಲ್ಲ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲೂ ಪ್ರಬಲವಾದ ಪವಿತ್ರ 
ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ನೋಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಮುದಾಯಗಳು ಹಲವಾರು 
ಅಂಶಗಳಿಂದ ಗುರುತಿಸಲ್ಪಡುತಿ ದ್ದವು, ಅವು ಆಗಾಗ ಮತ್ತು ಭಾಗಶಃ ಒಂದರ ಮೇಲೊಂದು 
ಚಾಚಿಕೊಂಡಿದ್ದುವು. ಸಮುದಾಯಗಳ ಅಭೇದ್ಯವಾದ ಇಂದಿನ ಎಲ್ಲೆಗಳು ಗತಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಪರಕೀಯವಾಗಿದ್ದವು. ಹಾಗೆಯೇ, ನಾವು ಇಂದು ಅವಕಾಶ ಕೊಡುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಧರ್ಮವು ಸಾಮಾಜಿಕ ಆಯಾಮದೊಂದಿಗೆ ಅಂತಃಸಂಬಂಧವನ್ನು ಹೊಂದಿತ್ತು ಸಮಾಜದ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣ ಇಲ್ಲವೇ ಕೋಮುವಾದೀಕರಣ ಕಡೆಗೆ ನಮ್ಮ ಇಂದಿನ ಆಯ್ಕೆ 
ಸಾಗುತ್ತಿ ರುವಂತೆ ತೋರುತ್ತಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ, ಭಾರತದಲ್ಲಿ )ಿ ಕೈಸ್ತ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಮ್‌ 
ಆಗಮನವನ್ನು ಕಂಡ ಕ್ರಿ ಕಿ.ಶ. ಎಂಟನೆಯ ಶತಮಾನದಿಂದೀಚೆಗಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು 
ಸಮಾಜದ ನಡುಎನ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದಕ್ಕೂ ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ- ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವರೂಪದ ಅರಿವು ನಮಗೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಸಹಕಾರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯು ಯೂರೋಪಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
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ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿತ್ತು. ಧರ್ಮದ ವಿನ್ಯಾಸ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣ. 
ಯೂರೋಪ್‌ ಮತ್ತು ಪಶ್ಚಿಮ ಏಷ್ಯಾಗಳ ಧಾರ್ಮಿಕ ಇತಿಹಾಸವು ರೇಖಾತ್ಸಕವಾದವು. 
ಇದು ಒಬ್ಬ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸ ಸ್ಥಾಪಕನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿ ಮತ್ತು ನಂತರದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಕನ 
ಮೂಲ ಧಾರ್ಮಿಕ ಬೋಧನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಬದ್ಧತೆಯನ್ನು ಅಥವಾ 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ವಿರೋಧತ್ವವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಎಭಜನಾತ್ಫಕ ಚಲನೆಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡಿತ್ತು. 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯು ಬಹುಧರ್ಮೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ 
ನಿರ್ಮಿಸಿದ ನೆಲೆಗಟ್ಟಾಗಿತ್ತು. ಮತ್ತು ಈಗಲೂ ಅದು ಮುಂದುವರೆದಿದೆ. ಆದರೆ ಈಗ 
ಹಿಂದುತ್ವ ಎಂಬ ಹೊಸ ಧೋರಣೆಯು ಈ ನೆಲಗಟ್ಟನ್ನು ನಾಶಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಇಸ್ಲಾಮಿಗೂ ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ದೇಶೀಯ ಧರ್ಮಗಳಿದ್ದವು ಮತ್ತು ಏಕಮುಖ 
ಧರ್ಮದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಪಂಗಡಗಳ ನಡುವೆ ಒಂದು 
ಜೋಡಣೆ ಇತು. ಎಲ್ಲೆಗಳು ಮತ್ತು ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು ಕೆಲವು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದವು. ಕೆಲವು 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿ ಮತ್ತು ಎಭಿನ್ನವಾಗಿದ್ದು, ಅನೇಕ ನಂಬಿಕೆಯ ಪದ್ಧತಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಕಾರಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯು ಎಭಿನ್ನ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಲೆಗಳಿಗಿತ್ತು ಇದು ನಂತರದ 
ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಉಳಿಯಿತು. ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಗಳ ನಡುವೆ ಪರಿಣಮಿಸಿದ 
ಸಂಬಂಧವು ಯೂರೋಪಿಗಿಂತ ಬೇರೆ ರೀತಿಯದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ, ಹದಿನೆಂಟನೆಯ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ "ಪ್ರಾಚ್ಯವಾದ'ವು ಭಾರತೀಯ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡುವಾಗ 
ಯೂರೋಪಿನ ಮಾದರಿಯನ್ನು ಬಳಸಿತು. ಇದರಿಂದ ಪರಿಣಮಿಸಿದ ಪುನಾರಚನೆಯನ್ನು 
ನಾವು ವಿಶ್ಲೇಷಣಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದಂತೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳ ನಡುವಿನ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬ್ರಾ ಹ್ಮಣತ್ವ ಮತ್ತು 
ಶ್ರಮಣತ್ವ ಎಂದು ಕರೆದು ವಭಜಿಸಲಾಗಿಯಷ್ಟೆ. ಇವು ಬಾರತೀಯ ಇತಿಹಾಸದ ಹೆಚ್ಚು 
ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಿಕಾರವಾಗಿ ಇಂದಿಗೂ ಉಳಿದಿವೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ವೈದಿಕ ಸಂಹಿತೆಯಿಂದ ಉದ ್ಪರಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಶ್ರಮಣರು ಬೋಧಿಸುತ್ತಿದ್ದುದು 
ಮತ್ತು ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದುದು ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮ, ಜೈನ ಧರ್ಮ ಮತ್ತಿತರ ಸಮಾನ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿತ್ತು. ವೈದಿಕ ಬ್ರಾ ಹ್ಮಣತ್ವದ ಅನುಷಾ ಷ್ಠಾನವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮೇಲಾ ತಿಗಳಿಗೆ 
ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಲ್ಪಟಿತು. ಏಕೆಂದರೆ ಅನೇಕ ನೇಮಗಳನ್ನು ಶೂದ್ರರಿಗೆ ನಿಷೇಧಿಸಲಾಗಿತ್ತು 
ಸಂಪ್ರಡಾಯಸ್ಥವಲ್ಲದ ಪಂಗಡಗಳು ಎಂದು ಔತ ಬೌದ್ಧ ಜೈನ ಮತ್ತಿತರ 
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ಪಂಗಡಗಳು ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳ ಸದಸ್ಯರಿಗೂ ತೆರದಿದ್ದವು. 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮತ್ತು ಶ್ರಮಣ ಎಂಬ ವಿಭಾಗೀಕರಣವನ್ನು ಮೌರ್ಯರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಭೇಟ ನೀಡಿದ ಮೆಗಾಸ್ತನೀಸ್‌ ವರದಿ ಮಾಡಿದ್ದಾ ನೆ. ವೈಯಾಕರಣಿ ಪತಂಜಲಿ ಇವುಗಳರಡರ 
ನಡುವೆ ಇದ್ದ ಅಂತರ್ಗತ ವಿರೋಧದ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆದು ಅದನ್ನು ಹಾವು-ಮುಂಗಸಿ ಅಥವ 
ಇಲಿ- ಬೆಕ್ಕುಗಳಿಗೆ ಹೋಲಿಸುತಾನೆ. ಬಹುಶಃ ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಮೌರ್ಯರಾಜ 
ಅಶೋಕನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ಶ್ರಮಣರಿಬ್ಬರನ್ನೂ ಗೌರವಿಸಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ 
ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಕರೆಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಕೆಲವು ಜೈನ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಉದಾಹರಣೆಗೆ ವಿಮಲಸೂರಿಯ 
"ಪೌಮಾಚರಿಯಮ್‌' ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ಪಾಷಂಡರು ಮತ್ತು ಸುಳ್ಳುಗಾರರೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಕೆಲವು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಲೇಖಕರು ಉದಾಹರಣೆ 
"ಪ್ರಬೋಧ- ಚಂದ್ರೋದಯ'ವೆಂಬ ನಾಟಕದ ಕರ್ತೃ ಎನ್ನ ಲಾಗುವ ಕೃಷ್ಣ ಮಿಶ್ರರಂತಹವರು 
ಜೈನ ಮುನಿಗಳನ್ನು ಲಂಪಟರು ಮತ್ತು ಕುಡುಕರೆಂದು ವ್ಯಂಗ್ಯ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಹನ್ನೊ ೦ದನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬರೆದ ಆಲ್ಬರೂನಿ ಅನೇಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳನ್ನು 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಮತ್ತು ಶ್ರಮಣೀಯರನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಈ ದ್ವಂದ್ವವು ಮೇಲ್ವರ್ಗಗಳ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸುಲಭವಾಗಿ ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತ ದೆ. "ಪೌರಾಣಿಕ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ" ಎಂದು ಯಾವುದನ್ನು ಇವತ್ತು 
ನಾವು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆಯೋ ಅದು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮಧ್ಯಮ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿತ್ತು. ವೈದಿಕ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣತ್ವವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಕೆಲವು ಪಂಗಡಗಳು ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ಕೆಲವು 
ಪಂಗಡಗಳು, ಹೀಗೆ ವೈರುಧ್ಯ ಹೊಂದಿರುವ ಅನೇಕ ರೀತಿಯ ಪಂಗಡಗಳನ್ನು ಈ 
ಮಾದರಿಯು ಒಳಗೊಂಡಿತ್ತು. ಇದು ನಿಜವಾಗಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ವಂತಿಕೆಗಳ ನಡುವೆ ಕೊಡು-ಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯ ಸೃಜನಶೀಲ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿತ್ತು, ವಿಭಿನ್ನ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಯಮಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಪಂಗಡಗಳು 
ಬಹಳ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೆ ಅದು ಬೆಂಬಲಿಸಿದ ಮುಕ್ತತೆಯೂ ಒಂದು 
ಕಾರಣ. ಇದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಾಗೂ ರಾಜಕೀಯ ಕಾರಣಗಳಿಗೆ 
ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮತ್ತು ಶಾಮೀಲು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಅಗತ್ಯದಿಂದ ಬೆಳೆದು ಬಂದಿತು. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಸ ದೇವತೆಗಳು, ಆಚರಣೆಗಳು ಹಾಗೂ ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ 
ಸರಿಯೆ. ಅಥವ ಆಗಲೆ ಇದ್ದ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚುವರಿ ದೇವತಾಖ್ಯಾನಗಳಿಂದ ಮತು 
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ನೇಮಗಳ ಸೇರುವಿಕೆಯಿಂದ ಮರುಸಂಸ್ಕರಣಗೊಳಿಸಿದರೂ ಸರಿಯೆ. 


ಈ ರೀತಿಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಿಂದ ಒಂದು ಸಮಾನ, ಏಕರೂಪೀ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಕಮುದಾಯವನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದು ಅಸಾಧ್ಯವಷ್ಟೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಮುದಾಯವೂ ಒಂದು 
ಜಾತಿ ಅಥವ ಕೆಲವು ಜಾತಿಗಳ ಒಂದು ಗುಂಪಿನೊಂದಿಗೆ ತನ್ನ ಸಂಬಂಧದಿಂದಾಗಿ 
ಪ್ರಭಾವಶಾಲಿಯಾಗಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಒಂದು ಪಂಗಡವು ಹಲವಾರು ಜಾತಿಗಳ ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ್ದರೆ ಅದು ಕೊನೆಗೆ ಒಂದು ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ 
ಜಾತಿಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಅವುಗಳ ಪೋಷಕರು ಯಾರು ಎನ್ನುವುದರ ಮೇಲೆ ವಿಭಿನ್ನ ಪಂಗಡಗಳ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಂತಸ್ತು ಅವಲಂಬಿಸಿತ್ತು, ಸುಮಾರಾಗಿ ದೀನವಾದ ಒಂದು ಪಂಗಡವು 
ರಾಜಾಶ್ರಯವನ್ನು ಪಡದರೆ, ಕೆಲವೇ ತಲೆಮಾರುಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖವಾದದ್ದಾಗಿ 
ರೂಪಾಂತರಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದುದು ಸಾಮಾನ್ಯವೇನಲ್ಲ. ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಭಾಗವಾಗಿ ಅನೇಕ 
ನಿರಾಕಾರ ದೈವಗಳು ರಾಜರ ಆರಾಧನೆಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದುವು. ಬುಂಡೇಲ್‌ 
ಖಂಡದ ಚಂಡೇಲ ಅರಸರು ಪೂಜಿಸಿದ "ಮಣಿಯದೇಯೊ' ಇದಕ್ಕೊಂದು ನಿದರ್ಶನ. 
ನಂಬಿಕೆ, ನೇಮ ಮತ್ತು ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ವಂತಿಕೆಯ ನಡುವಿನ 
ಮುಖಾಮುಖಿಯಲ್ಲಿ ತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಶಾಕ್ತ ಪಂಥಗಳ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಲನೆಯ ಒಂದು 
ಆಶ್ಚರ್ಯಕರ ಅಧ್ಯಯನೀಯ ವಿಷಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಸಾಪೇಕ್ಷವಾಗಿ ಸೀಮಿತವಾದ 
ಸುಫಲೀಕರಣದ (Fertility Worship) ಆರಾಧನೆಯಿಂದ ಹಿಡಿದು ಖಜುರಾಹೊ 
ತರಹದ ಅತಿ ಶ್ರೀಮಂತ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರಿಗೂ ಹರಡಿದೆ. ಅಜ್ಞಾತ 
ಕುಟುಂಬಗಳು ರಾಜಮನೆತನಗಳ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಾಗ ತಮ್ಮ ಪಂಥಗಳನ್ನೂ ತಮ್ಮೊಂದಿಗೆ 
ಒಯ್ದು, ಇವುಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಅಂತಸ್ತು ದೊರಕಿಸುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ದೈವಗಳ 
ಆರಾಧನೆಯೊಂದಿಗೆ ಕೂಡಿಸಿದವು. ಕುಟುಂಬ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳ ಚಲನೆಯೆಂಬ ಈ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳು ಹಿಂದೂ ಪಂಗಡಗಳು ಎಂದು ನಾವು ಗುರುತಿಸುವ 
ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ ದಾರಿ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟವು. 


ಈ ಹಿಂದು ಪಂಗಡಗಳಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ದೂರದಲ್ಲಿದ್ದ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರೇಣಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಹಳ ಕೆಳಗೆ ಇರುವ ಆದಿವಾಸಿ ಜನರ ಮತ್ತು ಜಾತಿಯಿಂದ ಹೊರಗಿರುವವರ ನಂಬಿಕೆಯ 
ಪದ್ದತಿಗಳು ಮತ್ತು ಆಚರಣೆಗಳು ಇದ್ದವು. ಇವರಲ್ಲಿ ಅಟವಿಕರು ಅಥವ ಕಾಡು 
ನಿವಾಸಿಗಳು - ನಿಶಾದ, ಶಬರ, ಬಿಲ್ಲ, ಪುಲಿಂದ ಇನ್ನೂ ನೂರಾರು ಇತರರಿದ್ದರು. 
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ಇನ್ನೊಂದು ತುದಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿತರಾದ ಚಂಡಾಳ, ಡೋಮ 
ಮುಂತಾದವರಿದ್ದರು. ಅವರದು ತಮ್ಮದೇ ದೇವೆತಗಳು ಮತ್ತು ಆಚಾರಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ 
ಸರ್ವಸಜೀವತ್ವ (animistic) ಧರ್ಮಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಕೆಲವು ಬ್ರಾಹ್ಮ ಣಿಕ ಆಚರಣೆಗಳಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದ್ದವು. ಆದ್ದರಿಂದಲೆ, ಮುಂಚಿನ ವೈದಿಕ ಯಾಗಕ್ರಿಯೆಯು ಪ್ರಾಣಿ 
ಬಲಿಯನ್ನೊಳಗೊಂಡಿದ್ದರೂ, ನಂತರದ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಸರ್ವಸಜೀವತ್ವ ಪಂಥಗಳಲ್ಲೂ 
ಪ್ರಚಲಿತವಾದ ಪ್ರಾಣಿಬಲಿ ಮತ್ತು ಮದ್ಯದ ಸಮರ್ಪಣೆಗಳು ಹಲವಾರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ನಿಷಿದ್ದವಾದವು. ಹಲವು ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಮೇಲ್ವಾತಿ ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ ಈ 
ಪಂಗಡಗಳು ಮ್ಲೇಚ್ಛ ಅಥವ ಅಪವಿತ್ರದ್ದಾಗಿವೆ ಹಾಗೂ ತಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವಂತಿಕೆಗೆ 
ಸೇರದವುಗಳಾಗಿವೆ. 


ಮತವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು "ಧರ್ಮ' ಎಂಬ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಏಕೆ 
ಮುಖ್ಯವಾಯಿತೆಂಬುದನ್ನು ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗಾದರೂ ವಿವರಿಸಬಹುದು. ಈ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಒಬ್ಬನು ತಾನು ಸೇರಿದ ವರ್ಣ, ಜಾತಿ, ಪಂಗಡಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಪಾಲಿಸಬೇಕಾದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಯಣಗಳು ಮತ್ತು ಆಚರಣಾತ್ಮ ಕ ಕರ್ತವ್ಯಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಾಗಿತ್ತು. 
ಕರ್ತವ್ಯಗಳು ಜಾತಿಯ ಅಂತಸ್ತಿಗೆ ತಕ್ಕ ಹಾಗೆ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದವು. "ಧರ್ಮಕ್ಕೆ' ಎಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಬದ್ಧ ರಾಗಿರುವರೆಂಬುದರಿಂದ ಮೇಲ್ದಾತಿಗಳನ್ನು ಕೆಳಜಾತಿಗಳಿದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಏಕೆಂದರೆ, ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳು "ಧರ್ಮ'ವನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟಾಗಿ ಪಾಲಿಸಬೇಕೆಂಬ ಅಪೇಕ್ಷೆ 
ಇರುತ್ತಿತ್ತು. ಕೆಳಜಾತಿಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಸಡಿಲತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದವೆಂದು ಊಹಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದ ಮತ್ತು ಏಕರೂಪಿ ಹಿಂದೂಧರ್ಮವು ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿತ್ತೆಂದು ತೋರಿಸುವ 
ಇಂದಿನ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳ ನಂಬಿಕೆಗಳು ಹಾಗೂ ಪದ್ಧತಿಗಳು ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುತ್ತದೆಂದು ಬಗೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಚಾರಗಳು 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಒಡ್ಡುತ್ತವೆ. 


ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಸಮಾಜದ ಶ್ರೇಣಿಯಲ್ಲಿ ಕೆಳಗಿದ್ದವರ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿತ್ತೆಂದು ನಾವು ಗುರುತಿಸಬೇಕು. ಪಂಗಡಗಳ ನಡುವಿನ ಶ್ರೇಣಿಕೃತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು 
ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಜಾತಿಯ ಶ್ರೇಣಿಕೃತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಅನುಸರಿಸುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲದಕ್ಕಿಂತ 


ಮುಖ್ಯವಾಗಿ, ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾದ ಜನರ ಧರ್ಮವನ್ನು ಹಿಂದಿನ 
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ಐತಿಹಾಸಿಕ ಆಕರಗಳಲ್ಲಿ ಅಪರೂಪವಾಗಿ ದಾಖಲಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪರೋಕ್ಷ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಈ ಅಂಶಗಳನ್ನು ತೀರ್ಮಾನಿಸಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ, ಈಗ ಉಳಿದಿರುವುದೆಲ್ಲ 
ಬಹುಪಾಲು ಮೇಲ್ವಾತಿಗಳ `ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ದೃಶ್ಯ ಪ್ರಮಾಣಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ಈ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಲೆಗಳಿಗೂ ವಿಸ್ಲಿರಿಸಲು ನಾವು ತೊಡಗುತ್ತೇವೆ. ಇದು 
ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ನಿಖರವಲ್ಲದ ಕ್ರಮ. ಆದರೆ, ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರ ಧರ್ಮದ ನಿಷ್ಟಾವಂತ 
ಪುನರ್ನಿರ್ಮಾಣವು ಕೆಲವು ಆಶ್ಚರ್ಯಗಳ ಕಡೆಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಒಯ್ಯುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಶ್ರೇಣಿಯ ಕೆಳತುದಿಯಲ್ಲಿರುವವರ ನಂಬಿಕೆಗಳು ಮತ್ತು ಆಚರಣೆಗಳು, ಒಂದು ರೀತಿಯ 
ಪ್ರತಿ-ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಭಾಗವಾಗಿವೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಎಲ್ಲೆಗಳು ಮಸುಕಾಗಿವೆ, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಅಭ್ಯಾಸಗಳು ಒಂದರ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಂದು ಎಸ್ಪತವಾಗಿವೆ. ಪುರುಣಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಹೆಣೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ನಾವು ನಂಬಲು ಇಷ್ಟಪಡುವಂತೆ ಈ ರೀತಿ ಆಗಲು ಕಾರಣ ಭಾರತದ 
ದೇಶೀಯ ಧರ್ಮಗಳು ಅಗತ್ಯವಾಗಿ ಸಹಿಷ್ಣುವಾಗಿದ್ದವೆಂದಲ್ಲ ಬದಲಿಗೆ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಯು ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸುವುದರಿಂದ ಉಂಟಾಯಿತು. ಇಂತಹ 
ಮುಖಾಮುಖಿಗಳು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗೆ ಬಹುಳ ಮುಖ್ಯವಾಗಬಹುದು. 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ಇತರ ಅನೇಕ ಸಮಾಜಗಳ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣಕ್ಕಿಂತ ಸುಲಭವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಆಗಲೇ ನಾನು 
ಹೇಳಿದ್ದೇನೆ. ಇದನ್ನೇ ಇನ್ನೂ ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತೇನೆ. ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಹಳವಾಗಿ ಮತ್ತು ಈಗಲೂ 
ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಥೀಯ ಸ್ವಂತಿಕೆಯನ್ನು ಜಾತಿಯ ಸ್ವರೂಪದ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಇಡಲಾಗುತ್ತದೆಯಷ್ಟೆ. ಜಾತಿಯೊಂದರ ಲಕ್ಷಣವು ವಿವಾಹ ನಿಯಮಗಳು ಮತ್ತು ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಕಾನೂನು, ಆಸ್ತಿ ವಿತರಣೆಯ ನಿಯಮಗಳು, ಕಸುಬು, ಪೂಜೆಯ ಸ್ಥಳ ಮತ್ತು ರೀತಿಗಳನ್ನು 
ಪರಿಗಣನೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ, ಯಾವುದನ್ನು ಇಂದು ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜದ 
ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ವಿಷಯಗಳಿಂದು ಬಗೆಯುತ್ತೇವೆಯೋ ಅವು ಆಗಿನಂದಲೂ 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿಯೇ ಉಳಿದಿವೆ. ಹಿಂದೂಗಳಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳು ಜಾತಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ 
ಇರುತ್ತಿದ್ದವು. ಯಾರು ಯಾವ ದೇವಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಬಹುದು ಹಾಗೂ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಯಾವ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಪೂಜಿಸಬಹುದೆಂಬುದನ್ನು ಜಾತಿಯೇ ನಿರ್ಣಯಿಸುತ್ತಿತ್ತು 


ಧಾರ್ಮಿಕ ನಂಬಿಕೆಯು ಬಹುತೇಕವಾಗಿ ವೈಯಕ್ತಿಕ ವಿಷಯವಾಗಿತ್ತೆಂಬುದು ಇದರ 


34 


ಇನ್ನೊಂದು ಮಗ್ಗುಲಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಜಾತಿಯ ನಿಯಮಾವಳಿಗಳು 
ಪಾಲಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿದ್ದವೊ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ವೈಯಕ್ತಿಕ ನಂಬಿಕೆಯು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾಗಿತ್ತು 
ಆಚರಣೆಗಳು ಕೆಲವು ನಂಬಿಕೆಯ ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದವಾದರೂ, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಭೋದನೆಯು ದೊಡ್ಡದಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿಸೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಹಬ್ಬಿರುವುದು 
ಅಪರೂಪವಾಗಿತ್ತು. ಇದು ಈ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಮುಕ್ತತೆಯನ್ನು 
ಉತ್ತೇಜಿಸಿತು. 


ಸೆಮೆಟಿಕ್‌ ಧರ್ಮಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ಪರಿಚಿತವಾದ ಮಾದರಿಗಿಂತ ಇದು ಭಿನ್ನವಾಗಿತ್ತು. 
ಆದರೆ, ಈಗ ಧರ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದು ಸಮಾನ ಮತ್ತು ಏಕರೂಪೀದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು 
ಹೇರುವುದರಿಂದ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಕೋಮುವಾದೀಕರಣದಿಂದ ಈ ಮುಕ್ತತೆಯು 
ಕ್ಷೀಣಿಸುತ್ತದೆ. ಅನೇಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳು-ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಶ್ರಮಣ ಮತ್ತು ಭಕ್ತಿ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಲ್ಪಡುವವು ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಗೂಢವಾದ ಬೇರೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಆತ್ಮದ ವಿಮುಕ್ತಿಯ ಕಡೆ ಗಮನಕೊಡುತ್ತಿದ್ದವು ಮತ್ತು ಪೂಜಿಸುವವರು ಅನೇಕ 
ರೀತಿಯ ಆರಾಧನಾ ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬಹುದಿತ್ತು. ಪೂಜಿಸುವವರು ಮತ್ತು 
ದೇವರ ನಡುವೆ ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಸಂಬಂಧವು ಆಚರಣೆ ಮತ್ತು ನಂಬಿಕೆಗಳ ಅಗತ್ಯಗಳಿಂದ 
ನಿರ್ಬಂಧಿತವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಧಾರ್ಮಿಕ ನಂಬಿಕೆಯು ಒಂದು ವೈಯಕ್ತಿಕ ವಿಷಯ ಎಂಬ ವಾದವು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪರಕೀಯವಾದದ್ದೇನೂ ಅಲ್ಲ 


ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮತ್ತೊಂದು ವಿಚಾರವನ್ನು ಹೇಳಲು 
ಬಯಸುವುದೇನೆಂದರೆ, ಸುಮಾರು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಕಾಲ ಬೌದ್ದ. ಧರ್ಮವು ಒಂದು 
ಪ್ರಮುಖ ಭಾರತೀಯ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು ಅದು ಹಲವು ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕುರುಹನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟುಹೋಗಿದೆ, ನಾವು ಆ ಕುರುಹನ್ನು ತಕ್ಷಣವೆ ಗುರುತಿಸಲಾಗದಿರಬಹುದು. ಬುದ್ದನು 
ದೇವರಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಡಲು ಒತ್ತಾ ಯಸಲಿಲ್ಲ. ಅದು ಸಾಬೀತುಪಡಿಸಲಾಗದ ಎಷಯವೆಂದು 
ಅವನ ವಾದ. ಸಾಮಾಜಿಕ ನೈತಿಕತೆಯು ಮಾನವ ನಿಮಿರ್ತವೆಂದೂ ಅವನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದನು. ಈ ವೈಚಾರಿಕತೆಯ ಅಂಶವು ಭಾರತೀಯ ಚಿಂತನೆಗೆ 
ಅಪರಿಚಿತವಾದುದ್ದೆ ನಲ್ಲ. ಆದರೆ ನಾವು ಅದನ್ನು ಅಲಕ್ಷಿಸಲು ಅಥವಾ ನಿರಾಕರಿಸಲು ಕೂಡ 
ಹವಣಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ, ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ ಹೊಂದಿದ್ದ ಎರಕ್ತರನ್ನು ಪರ್ಯಾಯ 


ನಂಬಿಕೆಯ ಪದ್ಧತಿಗಳು ಅನುಮೋದಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ಏಕೆಂದರೆ, ಅವರು ಜಾತಿ ಅಥವಾ 
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ಆಚರಣೆಗಳಿಗೆ ಬದ್ದ ರಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಸನ್ಯಾಸಿ, ಭಿಕ್ಷು, ಸೂಫಿ ಫೀರ್‌, ಫಕೀರ್‌, ಗುರು ಅಥವಾ 
ಸಂತರಾಗಿ ಅವರು ಎಲ್ಲ ಕಡೆ ಗೌರವಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾನವಿರುತ್ತಿತ್ತು ಮತ್ತು ಸಂದರ್ಭ ಬಂದಾಗ ಸ್ಥಳೀಯ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಗಳಾಗಿ 
ಅವರು ಬೆಂಬಲವನ್ನೂ ಗಳಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಈ ರೀತಿಯ ಭೂಮಿಕೆಯ ನಿದರ್ಶನವಿರುವಾಗ ಪಂಗಡಗಳು ಹೇಗೆ 
ಸಂಘರ್ಷಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಸಮಾಗಮಗಳನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಿದವು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಏಳುತ್ತದೆ. 
ಪೌರಾಣಿಕ ಹಿಂದೂ :ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಖ್ಯಾತವಾದ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಂದೋಲನಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಈ ರೀತಿಯ ಸಮಾಗಮಗಳು ವೇದ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ. 
ಸಮಾಗಮಗಳಿಂದ ವಿಭಕ್ತ ಜಾತಿಗಳಾದವು. ಹಾಗೆಯೇ ಅನೇಕ ಜಾತಿಗಳು 
ಸಮ್ಮಿಶ್ರಗೊಂಡು ಹೊಸ ಜಾತಿಗಳು ಉಂಟಾದವು. ಆದರೆ, ಒಂದು ಸಂಕೀರ್ಣ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇರಬಹುದಾದ ಸಂಘರ್ಷಗಳೂ ಇದ್ದವು. ಕಾಶ್ಚಿ €ರದಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧರ ಮೇಲೆ 
ನಡೆದ ಹಲ್ಲೆಗಳನ್ನು ಕಲ್ಹಣನು “ರಾಜತರಂಗಿಣಿಯಲ್ಲಿ' ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಹರ್ಷಚರಿತೆಯ 
ಲೇಖಕನಾದ ಬಾಣಭಟ್ಟನ ಪ್ರಕಾರ ಪೂರ್ವಭಾರತದಲ್ಲಿ ಶಶಾಂಕನು ಇದನ್ನೆ € ಮಾಡಿದ್ದಾಗಿ 
ಆರೋಪಿತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಜೈನರು ಮತ್ತು ಶೈವರ ನಡುಎನ ವೈರ ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಹಾನಿ 
ಮಾಡುವ ಉದ್ದೇಶವುಳ್ಳವರೆಂದು ಆರೋಪಿಸುವಂತೆ ಮಾಡಿತು. ಕುಂಭಮೇಳದಲ್ಲಿ 
ದಶನಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಬೈರಾಗಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಆದ್ಯತೆಗೋಸ್ಕರ ನಡೆದ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕ 
ಕಲಹಗಳನ್ನು ಕಿರುಚಿತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಚಿತ್ರಿಸಲಾಗಿದೆ. 


ಇಂತಹ ಕಲಹಗಳಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರ ಪಾತ್ರವಹಿಸುವ ಅಂಶಗಳಿದ್ದವು. ಇದರಲ್ಲಿ 
ರಾಜಪೋಷಣೆಗಾಗಿ ಸ್ಪರ್ಧೆಗಳಿದ್ದವು. ಅಲ್ಲದೆ ಆರ್ಥಿಕ ಹಾಗೂ ವೃತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ಆತಂಕಗಳಿದ್ದವು. ಆದರೆ ಕಲಹಗಳು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಪ್ರದೇಶಗಳು ಮತ್ತು ಗುಂಪುಗಳಿಗೆ 
ಸೀಮಿತವಾಗಿದ್ದುವೆ ಹೊರತು ಇಡೀ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಹೊಂದುವ ಸಂಗತಿಗಳಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಒಂದು 
ಪವಿತ್ರ ಯುದ್ಧ ಅಥವಾ ಜಿಹಾದ್‌ ಅಥವಾ ಧರ್ಮಯುದ್ಧದ ಕಲ್ಪನೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. 
ಯುರೋಪ್‌ ಅಥವಾ ಪಶ್ಚಿಮ ಏಷ್ಯಾಗಳಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಸಹಿಷ್ಣುತೆಯು 
ಇಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ರೂಪವನ್ನು ಪಡೆಯಿತು. ಅದರಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಎಂಬುದು ಮಾನವ 
ಸಮಾಜ ಕಂಡ ಅತ್ಯಂತ ನೀಚ ಅವಹೇಳನೆಯ ಸಂಗತಿ. ಅಂತಹ ಪಂಗಡಗಳನ್ನು ಮೇಲ್ಭಾತಿ 
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ಹಿಂದುಗಳ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಆಚರಣೆಗಳಿಂದ ಹೊರಗಿಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆದ್ದರಿಂದ ನಾವು 
ಘರ್ಷಣೆಗಳು ಇಲ್ಲವೆ ಸಂಯೋಗಗಳಿಗೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಪರಿಶೋಧಿಸಬೇಕು ಮತ್ತು 
ಅವುಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಆತಂಕಗಳನ್ನು ಪತ್ತೆಹಚ್ಚಬೇಕು. ಸೆಣಸಾಟಗಳು 
ಇರಲೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ನಟಸುವುದರಿಂದ ಅಥವ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಇಸ್ಲಾಮ್‌ ಬಂದ ನಂತರದಲ್ಲೆ 
ಎಲ್ಲ ಘರ್ಷಣೆಗಳೂ ಉಂಟಾದವೆಂದು ವಿವರಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವುದರಿಂದ ನಮಗೆ ಯಾವ 
ಪ್ರಯೋಜನವು ದಕ್ಕುವುದಿಲ್ಲ. 


ಇತ್ತೀಚಿನ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ಯಾವುದನ್ನು ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಮ್‌ 
ಸಮುದಾಯಗಳೆಂದು ಉದ್ದೇಶಿಸುತ್ತೇವೆಯೊ, ಅವುಗಳ ನಡುವೆ ಗತಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತೆ ಕುರಿತ ಅವಲೋಕನಗಳಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ 
ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂಬಂಧದ ದೀರ್ಫ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡುವುದಕ್ಕೆ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಲು 
ಇದು ತಪ್ಪಾದ ಪೂರ್ವಗ್ರ ಹವೆಂದು ಸೂಚಿಸಲು ನಾನು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತೆ ನೆ. ವಿಭಿನ್ನ ನಂಬಿಕೆಗಳ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇತ್ತು ಇಸ್ಲಾಮ್‌ ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಗಳ ಅನೇಕ ಪಂಗಡಗಳ ಆಕೃತಿಗಳ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇತ್ತು ಆದರೆ ಒಂದು ಸಮನಾದ, ಏಕರೂಪೀ ಹಿಂದೂ ಸಮುದಾಯದ ಅಥವ 
ಅದರಂತೆಯೆ ಮುಸ್ಲಿಮ್‌ ಸಮುದಾಯದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯು ಕಳೆದ ಕೆಲವು ಶತಮಾನಗಳವರೆಗೂ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೂ ಹಿಂದೆ, ಮುಖಾಮುಖಿಯ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ಕೆಲವು 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಧಾರ್ಮಿಕ ಧ್ವನಿಗಳೂ ಇರುತ್ತಿದ್ದವು. 


ಹಾಗಾದರೆ, ಈ ಗುಂಪುಗಳು ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಹೇಗೆ ಗ್ರಹಿಸಿದವು ? ಇಂದು 
ಯಾರನ್ನು "ಹಿಂದೂ'ಗಳೆಂದು ನಾವು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ, ಅವರು ಹಿಂದೂ ಎಂಬುದನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಸ್ವಂತಿಕೆಯ ಗುರುತಾಗಿ ಬಳಸಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ್ದು ಹದಿನೈದನೆಯ ಶತಮಾನದ ತನಕ 
ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಹಿಂದೆ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವಂತಿಕೆಯು ಪಂಗಡ ಹಾಗೂ 
ಜಾತಿಯನ್ನಾಧರಿಸಿತ್ತು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡ ಒಂದು ಪದದ ಅಗತ್ಯ 
ತೋರಿರಲಿಲ್ಲ. ಹಿಂದೂ ಎಂಬುದು ಈ ಉಪಖಂಡವನ್ನು ಇಂಡಸ್‌ ನದಿಯ ಆಚೆಯಿಂದ 
ಕಂಡವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರೆಂಬುದು ಪ್ರಸಿದ್ದವಾದ ಗತಿ ಮತ್ತು ಆ ಹೆಸರು ಚ್‌ 


ಉತ್ಪನ್ನವಾಯಿತು. ಇದು ಪುರಾತನ ಇರಾನಿನ ಕಾಲದಷ್ಟು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತ ದೆಃಕ್ರಿ 


ಎಂಟನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಅರಬರು ಈ ಡನ ಅಲ್‌- ಹಿಂದ್‌ ಎಂದು ಕರೆದರು. 
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ಅದು ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಭೌಗೋಳಿಕ ಸಂಜ್ಞೆಯಾಗಿತ್ತು ಹಾಗೂ "ಹಿಂದೂ' ಎಂಬುದು ಒಂದು 
ಜನ ಸಮುದಾಯದ ಗುರುತಾಗಿತ್ತು. ನಂತರದಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮ್‌ ಮತ್ತು ಕೈಸ್ತ ಧರ್ಮ ಬಿಟ್ಟು 
ಬೇರೆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಅಸುಸರಿಸಿದ ಉಪಖಂಡದ ಎಲ್ಲಾ ನಿವಾಸಿಗಳಿಗೂ ಅದನ್ನು 
ವಿಸ್ತರಿಸಲಾಯಿತು. 


ಇದರಷ್ಟೆ ಕುತೂಹಲಕಾರಿಯಾದ ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಅನುಯಾಯಿಗಳಾಗಿ 
ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದವರನ್ನು ಹಿಂದೂಗಳು ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲೀಮರೆಂದು ಕರೆಯಲಿಲ್ಲ. 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮದೇ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಆಸಕ್ತಿ ಗಳಿದ್ದ ವಿಭಿನ್ನ ಪ್ರಕಾರದ ಸ್ವಂತಿಕೆಗಳಿದ್ದವು. ಅರಬರು 
ಸಿಂಧನ್ನು ಗೆದ್ದರೂ ಸಹ ಹೆಚ್ಚು ಬಾರಿ ಪಶ್ಚಿಮ ಏಷ್ಯದ ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಾಗಿಯೇ ಇಲ್ಲಿಗೆ 
ಬಂದರು. ರಾಷ್ಟ್ರಕೂಟ ಅರಸರ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಅವರು ಉನ್ನತ ಆಡಳಿತ ಸ್ಥಾನಗಳಲ್ಲಿ 
ನೇಮಕಗೊಂಡಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಅವರನ್ನು ತಜಿಕರೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಮಧ್ಯ ಏಷ್ಠ 
ಮತ್ತು ಆಫ ಫ್‌ಘಾನಿಸ್ತಾನದಿಂದ ಬಂದ ಟರ್ಕರನ್ನು  ತುರುಷ್ಕ ಎಂಬ ಜನವಾಚಕ ಹೆಸರಿನಿಂದ 
ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಕೆಲವರನ್ನು ಶಕರು ಮತ್ತು ಯವನರೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಶಕ 
ಎಂಬುದು ಮಧ್ಯ ಏಷ್ಯದ ಸ್ಕೀಥಿಯನ್ನರ ಹಳೆಯ ಹೆಸರು ಮತ್ತು ಯವನ ಎಂಬುದು 
ಗ್ರೀಕರ ಹಳೆಯ ಹೆಸರು. ಮ್ಲೇಚ್ಛ ಎಂಬ ಪದದ ಬಳಕೆಯು ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಂತರದ 
ಗುರುತಾಗಿದ್ದು, ಜಾತೀಯ ಸಮಾಜದಿಂದ ಹೊರಗಿದ್ದವರನ್ನು ಸೂಚಿಸಲು ಅದನ್ನು 
ಉಪಯೋಗಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಆದಿವಾಸಿಗಳಿಂದ ಹಿಡಿದು ಸ್ಥಳೀಯ ರಾಜರವರೆಗೆ ಅನೇಕ 
ಪ್ರಕಾರದ:ಜನರನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಮ್ಲೇಚ್ಛ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ 
ಯಾವಾಗಲೂ ತಿರಸ್ಕಾರದ ಅರ್ಥವಿತ್ತೆ ೦ದು ತಿಳಿಯಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ 3 


ಈ ಪದಗಳ ಬಳಕೆಯಿಂದ ಒಂದು ಇತಿಹಾಸಿಕ ನಿರಂತರತೆ ಇದೆ, ಏಕೆಂದರೆ ಆ 
ಜನರನ್ನು ಅದಕ್ಕೂ ಹಿಂದೆ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಸಂಪರ್ಕವಿದ್ದ ಪಶ್ಚಿಮ ಮತ್ತು ಮದ್ದ 
ಏಷ್ಯದಿಂದ ಬಂದವರೆಂದು ಅವು ಗುರುತಿಸುತ್ತವೆ. ಅಲ್ಲಿ ಬಳಸಿರುವ ಹೆಸರುಗಳು 
ಇಸ್ಲಾಮಿಗಿಂತ ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ ಹೆಸರುಗಳಿಗೆ ಹೋಲುತ್ತವೆ. ಈ ಹೆಸರುಗಳು 
ಇಸ್ಲಾಮಿಗಿಂತ ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ ಹೆಸರುಗಳಿಗೆ ಹೋಲುತ್ತವೆ. ಈ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಪರಿಚಯದ ಸೂಚನೆಯೂ ಇದೆ. ಏಕೆಂದರೆ, ಒಂದು ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದೆ ಬಳಸಲಾದ ಹೆಸರನ್ನು ಕೊಟ್ಟರೆ ಅವರು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪರಕೀಯರೆಂದು 
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ಪರಿಗಣಿಸಲ್ಪಡಲಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿದು ಬರುತ್ತದೆ. ಇದರೊಂದಿಗೆ ಮತ್ತೊಂದು ಆಶ್ಚರ್ಯಕರ 
ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ ಟರ್ಕರು ಮತ್ತು ಅರಬ್ಬರು ತಮ್ಮನ್ನು ಒಂದೇ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ದಂಡಿಗೆ 
ಸೇರಿದವರಾಗಿ ಬಗೆಯುವ ಹಾಗೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ 


ಟರ್ಕಿ ಮತ್ತು ಪರ್ಶಿಯದ ಕಾಲಾನುಕ್ರಮ ಚರಿತ್ರೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ದಂಡಯಾತ್ರೆಗಳು ಮತ್ತು ದೆಹಲಿ ಸುಲ್ರಾನಶಾಹಿಯ ಮೂಲಕ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಆಳ್ವಿಕೆಯ 
ಸ್ಥಾಪನೆಯನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಫಸ್ನಿ ಮಹಮ್ಮದನಿಗೆ ಆರೋಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಅರಬ್ಬರ 
ವಾನ ಮತ್ತು ದಂಡಯಾತ್ರೆಗಳು ಮಹಮ್ಮ ದನಿಗೆ ಹಿಂದಿನಿಂದಿದ್ದರೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಅವರನ್ನು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಲಾಗಿದೆ. 


ಭಾರತದ ಮುಸ್ಲೀಮರಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮಿಗೆ ಪರಿವರ್ತಿತರಾದ ಭಾರತೀಯರು ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿದ್ದರು. ಗತಕಾಲದ ಧರ್ಮಾಂತರ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಅಮೂಲಾಗ್ರವಾದ 
ಅಧ್ಯ ಯನದ ಅಗತ್ಯವಿದೆ, ಏಕೆಂದರೆ, ಈ ಪರಿವರ್ತನೆಯನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಅನೇಕ ಜನಪ್ರಿ ಯ 
ತಪ್ಪುಗ್ರ ಹಿಕೆಗಳಿವೆ. ಟರ್ಕಿ ಮತ್ತು ಪರ್ಶಿಯದ ಕಾಲಾನುಕ್ರಮ ಚರಿತ್ರೆಗಳು ನಿಗದಿಪಡಿಸಿದ 
ಸಂಖ್ಯೆಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಅವು ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಐವತ್ತು ಸಾವಿರ 
ಅವಿಶ್ವಾಸಿಗಳು ಕೊಲ್ಲಲ್ಬಟ್ಟದ್ದಾಗಿ ಅಥವ ಧರ್ಮಾಂತರಗೊಳಿಸಲ್ಪಟ್ಟದ್ದಾಗಿ ಮತ್ತು ಅಷ್ಟೇ 
ಸಂಖ್ಯೆಯ ಮುಸಲ್ಮಾನ ಪಾ ಪಾಖಂಡಿಗಳು ಮಹಮ್ಮದ ಘಸ್ನಿಯಂತಹ ಉತ್ಕಟ ಸುನ್ನಿ 
ಮುಸಲ್ಮಾನ ಆಕ್ರ ಮಣಕಾರರಿಂದ ಕೊಲ್ಲಲ್ಲಟ್ಟದ್ದಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಈ ಸಂಖ್ಯೆ ನಯ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ಹಾಗೆಯೆ ಯಾವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬೇಕಾದರೂ 
ಬಳಸಬಹುದು ಮತ್ತು ಅದು ನಮಗೆ ಏನನ್ನೂ ತಿಳಿಸಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇಸ್ಲಾಮಿಗೆ 
ಪರಿವರ್ತನೆ ಹೊಂದಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ರ ಯಾದುಬೀವೂದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು 
ಮುಖ್ಯ ಪ್ರಭೇದಗಳಿದ್ದವು ; ಒಂದು, ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಿಷ್ಠೆ ಯಿಂದಾಗಿ 
ಹಾಗಿರಲು; ಅಥವ ಕೆಲವು ರಜಪೂತರಂತೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಉನ್ನತ 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದ್ದವರು ರಾಜಕೀಯ ಅನುಕೂಲಕ್ಕಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆ ಹೊಂದಿರಬಹುದು. 
ಮತ್ತೊ ೦ದು, ಜಾತ್ಯಾಧಾರಿತ ಪರಿವರ್ತನೆಗಳು. ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಇಡೀ ಜಾತಿಯೇ ಪರಿವರ್ತನೆ 
ಹೊಂದುತ್ತಿತ್ತು ಮತ್ತು ಇವೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವು ಹಾ ಹಾಗೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿದ್ದವು. 
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ಪರಿವರ್ತನೆಗಳು ಜಾತಿಯನ್ನಾಧರಿಸಿದ್ದವೆಂದ ಮೇಲೆ, ಪರಿವರ್ತನೆ ಅಥವ ಸಾವಿನ 
ನಡುವೆ ಒಂದನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಕಥೆಗಳು ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ ಉತ್ಪ್ರೇಕ್ಷೆಗಳು. ಕೆಲವು 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಬೆದರಿಕೆಗಳಿದ್ದಿರಬಹುದು. ಆದರೆ, ಇದು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಸಲ್ಲುವ 
ನಿಯಮವಾಗಿರಲಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಒಂದೇ ಹಳ್ಳಿ ಅಥವಾ ಪಟ್ಟಣದಲ್ಲಿ ಏತಕ್ಕಾಗಿ 
ಕೆಲವು ಜಾತಿಗಳು ಪರಿವರ್ತನೆ ಹೊಂದುತ್ತವೆ ಮತ್ತೆ ಇತರ ಜಾತಿಗಳು ಹೊಂದುವುದಿಲ್ಲ? | 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಮಹತ್ವವುಳ್ಳದ್ದು. ಅಲ್ಲದೆ, ಜಾತ್ಯಾಧಾರಿತ ಪರಿವರ್ತನೆ ಆದಾಗ 
ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಮದುವೆ ಮತ್ತು ಬಾಂಧವ್ಯ ಬೆಳೆಸುವ ಸಂಬಂಧಗಳು, ಉತ್ತರಾಧಿಕಾರತ್ತ 
ಮತ್ತು ಆ ಜಾತಿಯ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಕಾನೂನಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಅನೇಕ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು 
ಕೃ ಬಿಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಆಯಾಯ ಜಾತ್‌ನ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಆಚರಣೆಗಳಿಂದ ಇದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ, ರಾಜಸ್ಥಾನದ ಮಿಯೋಗಳು 
ಮುಸ್ಲಿಮರಾದರೂ ತಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಂತಸ್ತಿನ ಮುಸ್ಲಿಮೇತರರಲ್ಲಿ ಬೌಲ್ವಿಯಲ್ಲಿರುವ, 
ಆದರೆ ಅದೇ ಪ್ರದೇಶದ ಮುಸಲ್ಮಾನ ರಜಪೂತರಿಂದ ಆಚರಿಸಲ್ಪಡದ ವಿಶೇಷ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಪದ್ಧತಿಗಳನ್ನು ಈಗಲೂ ಆಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು 
ಷರೀಯತ್‌ಅನ್ನು ಪಾಲಿಸಲು ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ತು ಕರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಹೇಗೇ ಇರಲಿ, ಅವರ ಜಾತಿಯ 
ಆಚರಣೆಗಳು ಕೆಳ ಅಂತಸ್ತಿನ ಮಿಯೋಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿರುತ್ತ ವೆ. ಇಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು 
ಉಪಖಂಡದ ಬೇರೆ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲದ ಪುನರಾವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತದೆ. 


ಪದ್ಧತಿಗಳು ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳೆರಡನ್ನೂ ಜಾತಿಯ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸ್ವಂತಿಕೆಗಳು 
ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಬಂದ ಅರಬ್ಬಿ ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು ಕಾಲಾನುಕ್ರ ಮದಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಳೀಯ ಹೆಂಡತಿಯರು ಮತ್ತು ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡರು. ಅವರ 
ಹೀಳಿಗೆಯೊಂದಿಗೆ ತಮ್ಮನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅನೇಕ ಸಮುದಾಯಗಳು ಪಶ್ಚಿಮ 
ತೀರದುದ್ದಕ್ಕೂ ಇವೆ. ಕೆಲವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೆಸರಿಸುವುದಾದರೆ- ಖೋಜ, ಬೊಹರ, 
ನವಾಯತ್‌, ಮಾಪಿಲ್ಲಾಗಳು ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಇಸ್ಲಾಮ್‌ ಧರ್ಮವು ಉತ್ತರ ಪ್ರದೇಶದ 
ಮೊಮಿನ್‌ ನೇಕಾರರಿಗೆ ಮಾನ್ಯವಾಗದಿರಬಹುದು. ಅತ್ಯಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮುಸಲ್ಲಾನ ಜನರು 
ಕೆಳಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದವರೆಂದು 1881ರ ಬಿಜಾಪುರದ ಜನನ್‌ ಎವರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರು 
ತಮ್ಮ ಮೂಲ ಜಾತಿಗಳ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡರಲ್ಲದೆ ಹಿಂದೂ ದೇವರುಗಳನ್ನು 
ಪೂಜಿಸುವುದಾಗಿ, ಹಿಂದೂ ಹಬ್ಬಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವುದಾಗಿ, ಗೋಮಾಂಸ ತಿನ್ನುವುದನ್ನು 
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ನಿಷೇಧಿಸಿದ್ದಾಗಿ ಮತ್ತು ಪ್ರಾರ್ಥನೆಗಾಗಿ ಮಸೀದಿಗೆ ಅಪರೂಪವಾಗಿ ಮಾತ್ರ 
ಹೋಗುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಗುಂಪುಗಳನ್ನು ಹಿಂದೂ ಎಂದಾಗಲಿ 
ಮುಸ್ಲಾನರೆಂದಾಗಲಿ ನಾವು ಪೂರ್ವಭಾವಿಯಾಗಿ ಅವಸರದಿಂದ ಗುರುತಿಸಲು 
ಹೊರಟ್ಟದ್ದೇವೆಯೆ ? ಏಕೆಂದರೆ ಅವರನ್ನು ಹಿಂದೂವಾಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಅಥವಾ 
ಇಸ್ಲಾಮೀಕರಣಗೊಂಡ ಹಿಂದುಗಳು ಎಂದು ವರ್ಣಿಸುವುದು ಹೆಚ್ಚು 
ಸಮರ್ಪಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಅವರು ಮತ್ತು ಅವರಂತೆ ಇರುವ ಇತರರು, ಈಗ ಮುಸಲ್ಫಾನ 
ಅಥವ ಹಿಂದೂ ಎಂದು ಪಟ್ಟಿ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಇವರೇ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರು. 
ಇವರ ಧರ್ಮವು ನಾನು ಈಗಾಗಲೇ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ "ಪ್ರತಿ-ಸಂಸ್ಕೃತಿ'ಯ ಭಾಗವಾಗಿತ್ತು 
ಅವು ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರ ಧರ್ಮಗಳ ಸಂಪ್ರದಾಯಿಕತೆಗೆ ಬದ್ಧರಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಅವು 
ಒಂದು ಸಮಾನವಾದ, ಏಕರೂಪೀ ಸಮುದಾಯವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲಿಲ್ಲ'. 


ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳು ಸಮಾನವಾಗಿ ಆಚರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತವೆ ಎನ್ನಲಾದರೂ 
ಅವುಗಳಿಗಿಂತ ಭಾರತೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ರಚನೆಯು ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆ ಪಡೆಯುತ್ತದೆಂದು 
ಗೋಚರವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ನೈಜ ಆಚರಣೆಗಳು ಹಿಂದೂಗಳಲ್ಲದವರಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಧರ್ಮದ ನಿಯಮಗಳಿಗಿಂತ ಜಾತಿಯ ನಿಯಮಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಸಮ್ಮತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 


ಇದು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಇತ್ತೀಚಿನ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅಪಾಯಕ್ಕೆ 
ಈಡಾಗಬಹುದಾದ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಎನ್ನುವ ಭಯವು ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು 
'ಸಮರೂಪಗೊಳಿಸಲು ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವಂತಿಕೆಗಳನ್ನು ರಾಜಕೀಯಗೊಳಿಸಲು 
ಉತ್ತೇಜಿಸುತ್ತಿ. ದೆ. ಕಳೆದ ಕೆಲವು ತಿಂಗಳುಗಳಿಂದ ಹಿಂದುಗಳಲ್ಲದವರೆಂದು ಗುರುತಿಸಲಾದ 


1. ಇದೇ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ತುಲನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಪರಸ್ಪರವಾಗಿ ಇಂಡೋನೇಷ್ಯದ 

ಆಧುನೀಕಪೂರ್ವ ಕಾಲದ ಇತಿಹಾಸದ ಉಪಯುಕ್ತ ಅಧ್ಯಯನ 
ಮಾಡಬಹುದು, ಏಕೆಂದರೆ ಇತ್ತೀಚಿನವರೆಗೆ ಅದೂ ಕೆಲವು ಭಾರತೀಯ 
ಮೂಲವುಳ್ಳ ಮತ್ತು ಕೆಲವು ಇಸ್ಲಾಮ್‌ನ ಮೂಲವುಳ್ಳ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳನು 
ಹೊಂದಿತ್ತು. ದುರುದೃಷ್ಟವೇನೆಂದರೆ ನಾವು ಯಾವಾಗಲೂ ಭಾರತೀಯ 
ಇಸ್ಲಾಮನ್ನು ಪಶ್ಚಿಮ ಏಷ್ಯದ ಮತ್ತು ಪರ್ಷಿಯದ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಜೊತೆ ಹೋಲಿಸಲು 
ತೊಡಗುತ್ತೇವೆ. ಆದರೂ ದಕ್ಷಿಣ-ಪೂರ್ವ ಏಷ್ಯದಿ ದ್ವೀಪಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದಿನ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಳು ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ವಿಕಾಸ ಹತ್ತಿರವಾದ ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು 
ಮಹತ್ವವುಳ್ಳ ಸಮಾನ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಬಹುಶಃ ಒದಗಿಸುತ್ತವೆ. 
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ಜನರ ಮೇಲೆ ಮತ್ತು ಅವರ ಆಸ್ತಿಗಳ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ನಿಯಂತ್ರಣವಿಲ್ಲದ 
ಹಲ್ಲೆಗಳಿಂದ ಈ ಆತಂಕಗಳು ಸಮರ್ಥನೀಯ ಎಂಬುದು ಹೇರಳವಾಗಿ 
ಪ್ರದರ್ಶಿತವಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಆದ್ದರಿಂದ, ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಆಗಮನವು ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲೀಮ್‌ ಎಂಬ ಪರಸ್ಪರ 
ಎರುದ್ಧವಾದ ಎರಡು ಏಕರೂಪೀ ಸಮುದಾಯಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಿಲ್ಲ ಇದು ಭಾರತೀಯ 
ಗತಕಾಲದ ಕೋಮುವಾದಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವವರ ನಂಬಿಕೆಗೆ ಎರುದ್ದವಾಗಿವೆ. 
ಕಳೆದ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸದ ವಾಚಿಕೆಗಳು ಬಹಳವಾಗಿ ಆಸ್ಥಾನಗಳ ಕಾಲಾನುಕ್ರಮ 
ಬರೆವಣಿಗೆಗಳ ಮೇಲೆ ಆಧಾರಿತವಾಗಿವೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಹಲವು ಲು ದೇಶಗಳಿದ್ದವು, ಅದರಲ್ಲಿ 
ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಧಾಳಿಗಳು ಮತ್ತು ಪರಿವರ್ತನೆಯ ಕಥಾನಕಗಳು ಉತ್ಪೇಕ್ಷೆಯೂ ಸೇರಿದೆ. 
ಈಗ ಇವುಗಳನ್ನು ಯಥಾವತ್ತಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಲಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಇವನ್ನು ಹೆಚ್ಚು 
ವಿಶ್ಲೇಷಣಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಲಾಗಿದೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಥವ ಬೇರೆ ಯಾವ 
ಮೂಲಗಳಿಂದಲೇ ಬಂದಿರಲಿ, ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಇತಿಹಾಸಜ್ಞರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಸಾಕ್ಷಿಗಳಿಗೂ ಅಳವಡಿಸಬೇಕು. ಇವುಗಳಲ್ಲದ ಬೇರೆ ವಿವರಗಳೂ ಇವೆ. - ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಮತ್ತು ಸ್ಥಳೀಯ ಚರಿತ್ರೆಯ ವಿವಿಧ ರೀತಿಯ ಪಠ್ಯಗಳು, ಜನಪ್ರಿಯ ದಾರ್ಮಿಕ 
ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ ರಚನೆಗಳು, ಮೌಖಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಜಾನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು 
ಜಗತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ ನೋಟಗಳ ಸಚಿತ್ರ ನಿರೂಪಣೆಯೂ ಸೇರಿವೆ. ಇವು, ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ 
ಸಮಾಜಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬೇರೆಯಾದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನಕ್ಕೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಸ್ಪಂದಿಸಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಿವೆ. 


ಇದರಿಂದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬದಲಾವಣೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಧಾನದ ನಿರಂತರ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಚಿತ್ರವು ಹೊರಹೊಮ್ಮುತ್ತದೆ. ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಬಹಳ 
ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದವರೆಗೂ ಗುರುತಿಸಬಹುದು ಮತ್ತು ಅದು ಆನಂತರದಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಮುಂದುವರೆಯಿತು. ಆದರೆ ಆ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಅಂಗಗಳು ಬದಲಾವಣೆ ಹೊಂದಿದವು. 
ಹಗೆತನ ಅಥವ ಮೈತ್ರಿ ಸಂದರ್ಭದಿಂದ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಪರಿವರ್ತನೆ 
ಹೊಂದಲು ಬಯಸಿದವರು ಬೇರೆ ಸಮಾಜವನ್ನು ಆಶಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಥವ. ಇತರ 
ಪ್ರಯೋಜನಗಳನ್ನು ಆಶಿಸುತ್ತಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಇದಕ್ಕೆ ಕೊಡಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯ ಅಗತ್ಯವರುತ್ತಿತ್ತು 
ಹೊಸ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಎಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅನುಸರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಆಯ್ಕೆಯು ಗುಂಪಿನಿಂದ 
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ಗುಂಪಿಗೆ ಅದರ ಆಸಕ್ತಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಬೇರೆಯಾಗಿತ್ತು. ಇದು ಪ್ರಾದೇಶಿಕ 
ಸಮುದಾಯಗಳ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತೀಯ ಗುಂಪುಗಳ ಅಧ್ಯಯನಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿತವಾಗಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಗತಕಾಲದ ಅಧ್ಯಯನಗಳಲ್ಲಿ ಬದಿಗೊತ್ತಲ್ಪಟ್ಟ ಈ ಜನರೇ ಹಿಂದೆಯೂ ಮತ್ತು 
ಈಗಲೂ, ನಿಜವಾದ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರೇ ಹೊರತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣೀಕರಣಗೊಂಡ ಹಿಂದೂ 
ಅಥವ ಮುಲ್ಲಾಗಳು ನಿರ್ಧರಿಸಿದಂತಹ ಮುಸಲ್ಮಾನರಲ್ಲ 


ಮೂರನೆಯ ಅಂಶವಾದ ರಾಜಶ್ರಯಕ್ಕೆ ಬರುವುದಾದರೆ, ಇದನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ರಾಜಕೀಯ ಯುಕ್ತತೆಯ ವಿಚಾರವೆಂದು ವಿಶ್ವದಾದ್ಯ ಂತ ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆದರೂ ಪದೆ 
ಪದೆ ಅದನ್ನು ಸಹೃದಯತೆ ಎಂದು ಮರೆಮಾಚುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿವೆ. 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಆಳಿದ ರಾಜವಂಶಗಳು ಅನೇಕ ರೀತಿಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ವಿಶೇಷ 
ಆದ್ಯತೆ ನೀಡುವ ಆಗತ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಪಾರದರ್ಶಿಕತೆಯನ್ನು ಕಾಪಾ ಪಾಡಿಕೊಂಡಿವೆ. ರಾಜನ ಸ್ವಂತ 
ಅಭಿಲಾಷೆ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದ್ದಾದರೂ ಬ್ರಾ ್ರಿಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ಶ್ರವಣರಿಬ್ಬರನ್ನೂ 
ಗೌರವಿಸಬೇಕಾಗಿ ಮೌರ್ಯ ಚಕ್ರವತಿಣ ಅಶೋಕನ ಶಾಸನಗಳು ಒತ್ತಾಯಿಸುತ್ತವೆ. ಇಕ್ಷ್ವಾಕು 
ವಂಶವು ಲಿಂಗಾಧಾರಿತ ಹಂಚಿಕೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವಂತೆ ತೋರುತ್ತ ದೆ: ಪುರುಷರು ವೈದಿಕ 
ಯಾಗಾದಿ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಪೋಷಿಸುತ್ತಿದ್ದರು ಹಾಗೂ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಬೌದ್ದ ಸಂಘಕ್ಕೆ 
ದಾನಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಏಳನೆಯ ಶತಮಾನದ ದೊರೆ ಕನೋಜದ ಹರ್ಷನು 
ಬೌದ್ಧರ ಆಶ್ರಯದಾತನೊ ಅಥವ ಶೈವರ ಆಶ್ರಯದಾತನೊ ಎಂಬ ವಿವಾದವು ಈಗಲೂ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಸಮವಾಗಿ. ದಾನಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಿದ್ದ. 
ಸೋಲಂಕಿಗಳು ಗುಜರಾತಿನಲ್ಲಿ ಜೈನ ದೇವಾಲಯಗಳ ನಿರ್ಮಾಣವನ್ನು ಪ್ರೋತ್ಸಾ ಹಿಸಿದರು. 
ತಮ್ಮೊಡನೆ ವ್ಯಾಪಾರದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದ ಅರಬ್ಬರಿಗಾಗಿ ಒಂದು ಮಸೀದಿಯನ್ನೂ ಕಟ್ಟಿಸಿದರು. 
ಹಾಗೆಯೇ ಮೊಗಲರು ಅಂದರೆ ಔರಂಗರುಬನೂ ಸೇರಿದಂತೆ, ಸೂಫಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಬ್ರಾ ಹ್ಮಣರಿಗೆ ಸಹಾಯಧನ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು, ದೇವಸ್ಥಾನಗಳು ಮತ್ತು ಮಸೀದಿಗಳ 
ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಜೋಗಿಗಳ ಮಠಗಳ ನಿರ್ವಹಣೆಗೆ ಕೂಡ 
ದಾನ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಕ್ಕ; ರನು ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿದ್ದ ಧರ್ಮಗಳ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸಿ ಒಂದು 
ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದನು, ಆದರೆ ಅದು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದಂತೆ ಉಳಿಯಲಿಲ್ಲ. 


ಕ್ರಿ.ಶ. ಎಂಟನೆಯ ಶತಮಾನದಿಂದ ಮುಂದೆ ಬಹಳ ಸಲ ನಡೆದದ್ದೇನೆಂದರೆ, 
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ಅಜ್ಞಾತ ಮೂಲಗಳುಳ್ಳ ಪರಿವಾರಗಳು ಆಳುವವರಾಗಿ ಏಳಿಗೆ ಹೊಂದಿದಾಗ ಅವರು ತಮ್ಮ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಪಂಥಗಳನ್ನು ಮೇಲೆತ್ತಿದರು ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಥಾಪಿತ 
ಧರ್ಮಗಳ ಆಚರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಲೀನಗೊಳಿಸಿದರು. ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯೂ 
ಇತ್ತು. ರಾಜಕೀಯ ಸ್ದಿರತೆಗಾಗಿ ಬದಿಗೊತ್ತಲ್ಪಟ್ಟ ಪಂಥಗಳ ನಿಷ್ಠೆಯು ಅಗತ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಅಂತಹ ಪಂಥಗಳನ್ನು ರಾಜಮನೆತನಗಳು ಪೋಷಿಸಿದವು. ರಾಜಪೋಷಣೆ ಜನಪ್ರಿಯ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಬಲವನ್ನು ನೀಡಿತು. ಹೀಗೆಯೇ ದೇವಗಿರಿಯ 
ಯಾದವರು ವಿಠೋಬ ಪಂಥದ ಪೋಷಕರಾದರು, ಅದು ಮೂಲಕ: ಆ ಪ್ರದೇಶದ 
ಗೊಲ್ಲರ ಪಂಥವಾಗಿತ್ತು ಒರಿಸ್ಸಾದ ಜಗನ್ನಾಥ ಪಂಥಕ್ಕೂ ಇದೇ ರೀತಿಯ ಜಾನಪದ 
ಮತ್ತು ಆದಿವಾಸಿ ಮೂಲಗಳಿವೆ ಎಂದು ವಾದಿಸಲಾಗಿದೆ. 


ಈ ಹಲವಾರು ಚಟುವಟಿಕೆಗಳು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಗುಣ ಹೊಂದಿದ್ದರೆ, ಇನ್ನು 
ಕೆಲವು ಪ್ರತ್ಯೇಕಗೊಳಿಸುವ ಗುಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು. ದೇವಾಲಯಗಳ ನಾಶವು 
ಇವುಗಳಲ್ಲೊಂದಾಗಿತ್ತು ದೇವಾಲಯಗಳು ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಥಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯ 
ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಅವು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂಕೇತಗಳು ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಖಜಾನೆಗಳು ಕೂಡ 
ಆಗಿದ್ದವು. ಅವು ಅರಸೊತ್ತಿಗೆಯಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗ ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಮಹತ್ವ 
ಹೊಂದಿರುತ್ತಿದ್ದವು. ದೇವಾಲಯಗಳ ಮೇಲೆ ಧಾಳಿಗಳು ಇಸ್ಲಾಮ್‌ ಬರುವ ಹಿಂದೆಯೇ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾದವು. ಶೈವರು ಮತ್ತು ಜೈನರ ನಡುವೆ ನಡೆದ ಹಾಗೆ ಕೆಲವು ಸಲ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಶತೃತ್ವದಿಂದ ಆದವು. ಕಾಶ್ಚೀರದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಹಾಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದ್ದ 
ರಾಜರಿಂದ ಕಲವು ಸಂಭವಿಸಿದವು, ಜಯಶಾಲಿಗಳಾದ ರಾಷ್ಟ್ರಕೂಟರು ಪರಮಾರರ ಎರುದ್ಧ 
ನಡೆಸಿದ ಹಾಗೆ ದಂಡಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ವಿಜಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಕೆಲವು ಅಪವಿತ್ರಗೊಂಡವು. 


ದೇವಾಲಯದ ಆರಾಧನೆಯ ಸ್ಥಳ ಮಾತ್ರವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಚರ್ಚ್‌ ಮತ್ತು 
ಮಸೀದಿಯಂತೆ ಅದೂ ಒಂದು ಸಂಸ್ಥೆಯಾಗಿತ್ತು. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವಾಲಯಗಳ 
ನಾಶಪಡಿಸುವಿಕೆಯನ್ನು ಏಕಪ್ರಕಾರವಾದ ತೀವ್ರ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಪ್ರಕಟಣೆ ಎಂದು ಸುರಳೀಕೃತ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿ ಬಿಡಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಈ ಕಾರ್ಯದ ಇತರ ಆಯಾಮಗಳನ್ನೂ 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಈ ಗ್ರಹಿಕೆಯು ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಯುಕತೆ, 
ಅಧಿಕಾರದ ಪ್ರದರ್ಶನ ಮತ್ತು ದ್ರೋಹಕ್ಕಾಗಿ ಶಿಕ್ಷೆಯಂತಹ ವಿಷಯಗಳಿಗೆ ಬಹಳ 
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ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. ಮೂರ್ತಿ ಭಂಜನೆ, ಸಂಪತ್ತಿನ ಅಪಹರಣ ಮತ್ತು ವಿನಾಶವನ್ನು 
ಗೆಲ್ಫೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ತೋರಿಸುವುದು. ಇವುಗಳಿಂದ ಪ್ರಯೋಜನ ಪಡೆಯಲು ಟರ್ಕಿಯ 
ಆಕ್ರಮಣಕಾರರು ದೇವಾಲಯಗಳನ್ನು ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಿದರು. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ರಾಜಾಶ್ರಯದ ಗುಣವಿಶೇಷವೇನೆಂದರೆ : ಅದು ಒಂದೇ ವಂಶದಲ್ಲಿ 
ರಾಜನಿಂದ ರಾಜನಿಗೆ ಬದಲಾಗಬಹುದಿತ್ತು ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರ ಆಯ್ಕೆಯು ರಾಜನ ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಒಲವುಗಳು ಮತ್ತು ರಾಜನೀತಿಗಳ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿತ್ತು ರಾಜನ ಧರ್ಮ ಯಾವುದೇ 
ಇರಲಿ, ನಿಷಕ್ಷಪಾತವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದಿದ್ದರೂ ಅನೇಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ಆಶ್ರಯ 
ಕೊಡುವುದು ವಾಡಿಕೆಯಾಗಿತು. ಆದರೆ, ಅನೇಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ಆಶ್ರಯ 
ಕೊಡುವ ಈ ನೀತಿಯು ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವವೇನಲ್ಲ. ಅದು ಕೆಲವು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಪಂಗಡಗಳನ್ನು ನಿರಾತಂಕವಾಗಿರಲು ಅನುವು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆಯಷ್ಟೆ. ಅಂತಹ 
ಬಹುಧರ್ಮಗಳ ಆಶ್ರಯದ ಇತಿಹಾಸವು ಇವತ್ತು ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು 
ಹೆಚ್ಚು ಒಪ್ಪಿ ಗೆಯಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಇದರಿಂದ ಪ್ರಭುತ್ವವು ಬಹುಧರ್ಮಗಳ ಆಶ್ರಯ 
ನೀತಿಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕೆಂದು ನಾನು ಹೇಳುತ್ತಿಲ್ಲ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ಆ 
ಬಗೆಯ ಆಶ್ರಯವು ಆಧುನಿಕ ಪೂರ್ವ ಸಮಾಜದ ಕುರುಹಾಗಿದ್ದು ಆದ್ದ! ರಿಂದಲೆ ಬದಲಾದ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಈಗ ಅದು ಅನಗತ್ಯ. ಆದರೆ ಅದರ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪರಂಪರೆಯು 
ಬಹುಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾಜದ ರಾಜಕೀಯ ಒಪ್ಪಿಗೆಯನ್ನು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ಬಹುಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾಜದಿಂದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಪಾಟನ್ನು 
ಸುಲಭಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. | 


ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ತಕ್ಕೆ ಇರುವ ವಿರೋಧ ಅದು ಧರ್ಮದ ನಿರಾಕರಣೆಯೆಂದು 
ತೋರಿಸಲ್ಪಡುವುದರಿಂದ ಬಂದದ್ದು. ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷತ್ವದ ಅರ್ಥ ಇದೆಲ್ಲವೆಂದು 
ತೋರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. ಹೆಚ್ಚು ಭೀಕರ ವಿರೋಧವು ಹುಟ್ಟಿರುವುದು ಧರ್ಮವು 
ದುರ್ಬಲವಾಗುತ್ತದೆಂಬ ಭಯದಿಂದಲ್ಲ. ಅದು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳ 
ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸಬಲಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ 
ಬದಲಾಯಿಸಿದರೆ, ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣಕ್ಕೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ಎಲ್ಲ ನಾಗರಿಕರ 
ಹಕ್ಕುಗಳು ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಗೆ ಆದ್ಯತೆ ನೀಡುವ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
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ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುತ್ತದೆಂಬ ಭಯದಿಂದ ಬಂದಿದೆ. ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಕೆಲವು ನಾಗರಿಕರು 
ಇತರರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಭಾರತೀಯರೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಾರೆಯೋ ಮತ್ತು ಈ 
ಬೇರ್ಪಡಿಸುವಿಕೆಯು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ 
ಬರುವುದೋ, ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಸೇರಿದ 
ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯು ಬದಿಗೊತ್ತಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಧರ್ಮ ಹಾಗೂ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು 
ಸಂರಕ್ಷಿಸುವ ನೆಪದ ಕಡೆಗೆ ಗಮವನ್ನು ಸೆಳೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹಿಂದುತ್ವದ ತೀವ್ರತೆಯು, ಅದರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಅಶಿಸಿದಂತೆ, ಭಾರತದ 
ಸುಮಾರು ಅರ್ಧದಷ್ಟು ಜನರು ಬಡತನ ರೇಖೆಯಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಅದರ ಕೆಳಗಡೆ ಇದ್ದು 
ಅವರಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಮೂಲಭೂತ ಹಕ್ಕುಗಳು ಮತ್ತು ಸೌಲಭ್ಯಗಳು ನಿರಾಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ವೆ ಎಂಬ 
ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಗಮನವನ್ನು ದೂರಸರಿಸುವಂತೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದೆ. ಈ ಹಕ್ಕುಗಳು ಮತ್ತು 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಆದಿವಾಸಿಗಳು ಮತ್ತು ದಲಿತರಿಗೆ ಒದಗಿಸಲು ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಬದಲು 
ಅಪ್ರಸುತವಾದ ಪರಿವರ್ತನೆಯ ಹಕ್ಕಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯ ಕಡೆಗೆ ಗಮವನ್ನು ಹರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಯಾವ 
ಭಾರತೀಯರು ಸ್ಥಳೀಯರು ಮತ್ತು ಯಾರು ಪರಕೀಯರು ಎಂಬ ಗುರುತಿಸುವಿಕೆಯು 
ಅವರು ಅನುಸರಿಸುವ ಧರ್ಮವು ಉಪಖಂಡಕ್ಕೆ ದೇಶೀಯವಾದುದೊ ಅಥವ ಪಶ್ಚಿಮ 
ಏಷ್ಯದ ಮೂಲವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವುದೋ ಎನ್ನುವ ಸುಳ್ಳು ಪೂರ್ವಗ್ರಹದ ಮೇಲೆ 
ಆಧಾರಿತವಾಗಿದ್ದು 7 ವಿಷಯವನ್ನು ಸುತ್ತು; ವರೆದಿರುವ ಅಬ್ಬರವು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವುದಾಗಿ ದಾವೆ ಮಾಡುವ ಗುಂಪುಗಳ ವತಿಯಿಂದ ತೀರ ಅಮಾನವೀಯ ಮತ್ತು 
ಅನೈತಿಕ ನಡತೆಗೆ ದಾರಿ ಮಾಡಿದೆ ಮತ್ತು ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಹಾಗೂ ಕ್ರೈಸ್ತರೆಂದು 
'ಹೆಸರಿಸಲಾಗುವವರ ಕಡೆಗೆ ಅದು ನಿರ್ದೇಶಿತವಾಗಿದೆ. 


ಭಾರತೀಯರನ್ನು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳಿಂದ ಗುರುತಿಸಬೇಕೆಂಬ ಒತ್ತಾಯವು, 
ಯಾವುದು, ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯ ಮತ್ತು ಯಾವುದು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯ 
ಎಂಬುದನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿಯ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತತೆಯು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು 
ಅಣಗಿಸುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ, ಅದು ಒಂದು ಪೂರ್ವನಿರ್ಧಾರಿತ ಕಲ್ಪನೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಮುದಾಯಗಳಿಂದ ನಿರ್ಧರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜವು ವಸಾಹತುಶಾಹಿ 
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ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ಬಂದದ್ದು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು ಒತ್ತಾಯಿಸುತ್ತಿರುವುದರಿಂದ ನಾವು 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಸಾಗುವ ಬದಲಿಗೆ ವಸಾಹತುಶಾಹಿಯ 
ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ಪುಷಿಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. 


೬ 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣವು ಬಡತನ ರೇಖೆಯ 
ಕೆಳಗಿರುವವರ ಮತ್ತು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರ ಕೋಮುವಾದಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾದವರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಉದ್ದರಿಸಲು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸಬಲಗೊಳಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಸಾಮಾಜಿಕ ನೈತಿಕತೆಯ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆಯ ಮೇಲೆ 
ಆಧರಿಸಿರಬೇಕು, ಸಹ ನಾಗಕರಿಕರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ಮತ್ತು ಗೌರವವನ್ನು ಕೇಂದ್ರವಾಗಿ 
ಉಳ್ಳ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಬೇಕು ಮತ್ತು ಬೆಳೆಸಬೇಕು. ಸಮಾಜದ 
ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷೀಕರಣಕ್ಕೆ ಇದೊಂದು ಅಗತ್ಯವಾದ ಪೂರ್ವಸ್ಥಿತಿ ಮತ್ತು ಅದು ತನ್ಮೂಲಕ 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಷ ನೀತಿಗಳನ್ನು ಬಲಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ನೈತಿಕತೆಯು 
ಕಾನೂನು ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ p ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾಯತ್ತತೆ ಮತು 
ದ್ರವ್ಯಾನುಕೂಲಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಇವುಗಳ ಅರ್ಥವೇನೆಂದರೆ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಾಗರಿಕನಿಗೂ ಕಾನೂನು ಎಟಕುವಂತಿರುತ್ತದೆ; ಪ್ರತಿನಿಧೀಕರಣದಂತಹ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಹಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತವಾದ ವಯಸ್ಕರ ಮತದಾನ ಇರುತ್ತದೆ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರೇಣಿಗಳನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸುವ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತದೆ. 
ದ್ರವ್ಯಾನುಕೂಲವು ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಯಾಣದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಅನಿಷ್ಠ ಆರ್ಥಿಕ ಭದ್ರೆಯನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜ ಕಲ್ಯಾಣವು ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಿಕ್ಷಣದ ಹಕ್ಕು ಮತ್ತು ಮೂಲಭೂತ 
ಆರೋಗ್ಯ ಸೌಲಭ್ಯಗಳ ಲಭ್ಯತೆಯನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಒಂದು ಆಧುನಿಕ ಪ್ರಭುತ್ವವು 
ಒದಗಿಸಬೇಕಾಗದ ನಿರೀಕ್ಷೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದು ಕನಿಷ್ಠವಾದುದು. ಈ ಬದಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಣದ 
ಪಾತ್ರ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ್ದು. ವೈಯಕ್ತಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹಕ್ಕು, ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಸ್ವಾಯತ್ತತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಪಾಡಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 


ಈವರೆಗೆ ಈ ಅಗತ್ಯಗಳನ್ನು ಯಾವುದೇ ಪ್ರಶಂಸನೀಯ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಜಾರಿಗೆ 
ತರುವಲ್ಲಿ ವಿಫಲವಾಗಿರುವುದು, ಅವುಗಳನ್ನು ಒಂದು ಸರ್ಕಾರದ ಇಚ್ಚೆಗೂ ಅಥವಾ 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ಚಿತ್ತ ಚಂಚಲತೆಗೂ ಬಿಡಲಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಈ 
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ಬೇಡಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವಂತಹ ಮಾದರಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವು ಈಗ ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯವಿದೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನೈತಿಕತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯಬೇಕಾಗಿದೆ. ಸುಮಾರು ಇನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ 1810ರಲ್ಲಿ 
ರಾಮಮೋಹನ್‌ ರಾಯ್‌ ಅವರು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದರೆಂದು ನಿಮಗೆ ನಾನು ನೆನಪಿಸುತ್ತೇನೆ. 
"ರಾಜಕೀಯ ಸಮುದಾಯದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಅಗತ್ಯವಾದ 
ಪೂರ್ವಾಪೇಕ್ಷಿತ ಸ್ಥಿತಿ ನಾವು ಈ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಸಂಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಇನ್ನೂ 


ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ'. 


(ಪ್ರೊ ರೊಮಿಲಾ ಥಾಪರ್‌ರವರು ನೀಡಿದ ನಾಲ್ಕನೆಯ ಕಾಪ್ಟನ್‌ ಸ್ಥಾರಕ ಉಪನ್ಯಾಸ) 


ಮೂಲಭೂತವಾದಕ್ಕೆ ಭಾರತ ಬಲಿಯಾಗಬಾರದು 


-ಡಾ॥ ವೀರಭದ್ರ ಚನ್ನಮಲ್ಲ ಸ್ವಾಮೀಜಿ, ನಿಡುಮಾನುಡಿ ಮಠಾಧ್ಯಕ್ಷರು 


ಜಾಗತಿಕ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಎಡ ಪಂಥೀಯ ರಾಜಕಾರಣದ ಅವನತಿ, ಬಲಪಂಥೀಯ 
ರಾಜಕಾರಣದ ಪುನುರುತ್ಥ್ಮಾನದ ಪರಿಣಾಮ ಕಳೆದ 20 ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಮೂಲಭೂತವಾದ ತಲೆಯೆತ್ತಿದೆ. ಬಲಪಂಥೀಯ ರಾಜಕಾರಣ 
ಮೂಲಭೂತವಾದಿಯಾಗಿದ್ದು ಇದು ಬೆಳೆಯುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಜಾಗತೀಕರಣ, 
ಉದಾರೀಕರಣ, ಖಾಸಗೀಕರಣವನ್ನು ಗುರಿಯಾಗಿಸಿಕೊಂಡ ನವ ವಸಾಹತು ಶಾಹಿ 
ತಲೆಯೆತುತ್ತಿದೆ. ಈ ನವ ವಸಾಹತು ಶಾಹಿ ಸೃ ಪ್ಟಿಸಿರುವ ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯ ಸೂತ್ರಗಳು 
ಅತಾರ್ಕಿಕವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅನೇಕ ರೀತಿಯ ಅರಾಜಕವಾದಗಳು, ವಿವೇಕರಹಿತವಾದ 
ಕುರುಡ ಪಂಥಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಅಮೇರಿಕಾದ ಈಗಿನ ಪ್ರೊಟೆಸ್ಟೆಂಟ್‌ ಪಂಥದ 
ದೋರಣೆ, ಆಫ್‌ಘಾನಿಸ್ಥಾನದ ತಾಲಿಬಾನ್‌, ಭಾರತದ ಬಿ.ಜೆ. ಪಿ.-ವಿಶ್ವ ಹಿಂದೂ ಪರಿಷತ್‌ 
ಮುಂತಾದವು ಈ ನವ ವಸಾಹತು ಶಾಹಿ ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯ ಸೃಷ್ಟಿ. ಈ ಮುಕ್ತ 
ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮೂಲಭೂತವಾದ ವಿಜೃಂಭಿಸತೊಡಗಿದೆ. 


ಮೂಲಭೂತರ ರಾಜಕಾರಣವನ್ನು ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರಥಮ ರಾಷ್ಟ್ರ - ಅಮೇರಿಕ ತನ್ನ 
ಅನುಕೂಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ತನಗೆ ಎರುದ್ದವಾದಾಗ ದಮನ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಇದಕ್ಕೆ 
ದುಂಡಾವರ್ತನೆಯನ್ನು ನಿದರ್ಶನವಾಗಿ ನೀಡಬಹುದು. ಸೋವಿಯತ್‌ ಒಕ್ಕೂಟ 
ಇರುವವರೆಗೂ ಅಮೇರಿಕಾವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತಿತ್ತು ಈಗ ಅಂಥ ಯಾವ ನಿಯಂತ್ರಣ 


ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಅಮೇರಿಕಾ ಜಗತ್ತಿನ ಏಕಮೇವ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ ರಾಷ್ಟ್ರವಾಗಿ 


ಎಯಟ್ನಾಂ, ಇರಾಕ್‌, ಆಫ್‌ ಘಾನಿಸ್ಮಾನಗಳಲ್ಲಿನ ಅಮೇರಿಕಾದ 


ರೂಪುಗೊಂಡಿದೆ. ಆದರೆ ಒಂದು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತನ್ನ ನಾಶವನ್ನು ತನ್ನ ಒಡಲಲ್ಲೇ 
ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ಈ ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಮೂಲಭೂತವಾದ ತಲೆಯೆತ್ತುತ್ತಿ ರುವುದೇ ನಿದರ್ಶನ. 


ಈ ಮೂಲಭೂತವಾದ ರಾಜಕಾರಣಕ್ಕೆ ಹಿಂಸೆಯೇ ಅಸ್ತ್ರ ಇಂದು 
ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು ತನ್ನ ವಿಶಿಷ್ಟ ಆಯುಧವಾಗಿಸಿಕೊಂಡು ಈ ಮೂಲಭೂತವಾದ 


49 


ರಾಜಕಾರಣ ಎಶ್ವಾದ್ಯಂತ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿ ದೆ. 


” ಈ ಮೂಲಭೂತವಾದ`ರಾಜಕಾರಣದಿಂದ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಬಹುಮುಖಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ನಷ್ಟವಾಗಿ ಏಕಮುಖ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುವ ಅಪಾಯ ಎದುರಾಗಿದೆ. ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಿಂದ 
ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರು ಭಯದಲ್ಲಿ ಬದುಕುವಂತಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ ಸೂಕ್ತ 
ರಕ್ಷಣೆಯಿಲ್ಲವಾಗಿದೆ. ಇವತ್ತು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲೀಮರನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಂತೆ 
ಇತರ ಧರ್ಮೀಯರಿಗೆ ತೊಂದರೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮುಸ್ಲೀಮ್‌ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರಿಗೆ, 
ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ ತೊಂದರೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬಹಳ ಕಡೆ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ 
ತೊಂದರೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರ ಪ್ರಾಭಲ್ಯವಿರುವ ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ 
ತೊಂದರೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಥೈಲ್ಯಾಂಡಿನಲ್ಲಿ ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರ ಧರ್ಮ, ಅಲ್ಲಿ ಬಹು 
ಸಂಖ್ಯಾತರು ಬೌದ್ಧರು. ಅಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ ತೊಂದರೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಶ್ರೀಲಂಕಾದಲ್ಲೂ 
ಇದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದೆ. ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರ ಹಿತವನ್ನು ಬಹು ಸಂಖ್ಯಾತರು ಕಾಪಾಡುವಂತಾದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರೊಂದಿಗೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಏಕತೆಯ ಭಾವದಿಂದ 
ವರ್ತಿಸುವಂತಾದಾಗ ಈ ಮೂಲಭೂತ ವಾದ ಮರೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾವುದೇ 
ಮೂಲಭೂತವಾದ ಮನುಕುಲದ ಶಾಂತಿಗೆ, ಉನ್ನತಿಗೆ ಕಂಟಕವನ್ನುಂಟುಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರು, ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಪರಸ್ಪರ ಸೌಹಾರ್ಧ ಭಾವನೆಯಿಂದ 
ಕೊಡು ಕೊಳ್ಳುಗೆಯ ವಿಶಾಲ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕೂಡಿ ಬಾಳುವಂತಾಗಬೇಕು. ಇದಕ್ಕೆ 


ಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಪರಸ್ಪರ ಸಹಿಷ್ಣುತೆ, ಸಹಬಾಳ್ವೆಯ ನಂಬುಗೆ. 


ಜಗತ್ತಿನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮೂರು ಗುಂಪುಗಳಾಗಿ ಭಾವಿಸಬಹುದು. 
1) ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಧರ್ಮಗಳು - ಯಹೂದಿ, ಕೈಸ್ತ ಇಸ್ಲಾಂ ಇತ್ಯಾದಿ, 2) ಪೌರ್ವಾತ್ಯ 
ಧರ್ಮಗಳು - ವೈದಿಕ, ಶೈವ, ಲೋಕಾಯುತ, ಬೌದ್ಧ ಜೈನ, ಸಿಖ್‌, ವೀರಶೈವ, 
ಕನ್‌ಪ್ಯೂಶಿಯಸ್‌, ಟಾವೋ, ಕ್ಷಿಂಟೋ, ಇತ್ಯಾದಿ. 3) ಬುಡಕಟ್ಟು ಧರ್ಮಗಳು - ಮೊದಲ 
ಎರಡು ಗುಂಪಿನ ಧರ್ಮಗಳು ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿ ಹರಡಿದ್ದರೆ, ಬುಡಕಟ್ಟು ಧರ್ಮಗಳು ಆ 
ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತವಾಗಿವೆ. 


ಯಹೂದಿ, ಕೈಸ್ತ ಇಸ್ಲಾಂ ಮೊದಲಾದ ಧರ್ಮಗಳು ದೇವರನ್ನು ಒಂದು 
ಲೋಕಾತೀತ ತತ್ವವೆಂದು ನಂಬುತ್ತವೆ. ದೇವರು ಜಗತ್ತನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಜಗತ್ತಿನಿರಿದ 
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ಹೊರಗಿದ್ದಾನೆ. ಆ ಶಕ್ತಿ ಗೆ ನಾವು ವಿಧೇಯರಾಗಬೇಕು. ಮುನುಷ್ಯನಿಗೆ ಒಂದೇ ಜನ್ಮ. ಅವನ 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಸ್ವರ್ಗ - ನರಕಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 


ಪೌರ್ವಾತ್ಯ ಧರ್ಮಗಳು ಕೆಲವು ದೇವರನ್ನು ನಂಬುತ್ತ ವೆ. ಇನ್ನೂ ಕೆಲವು ದೇವರನ್ನು 
ನಂಬುವುದಿಲ್ಲ. ಲೋಕಾಯುತವನ್ನು ಹೊರತು ಪಡಿಸಿ ಉಳಿದ ಧರ್ಮಗಳು ಒಂದು ಪರಮ 
ತತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಈ ಪರಮತತ್ವ ಎಂಬುದು ಹೊರಗಿಲ್ಲ; ತಮ್ಮ 
ಒಳಗೇ ಇದೆ. ಅದು ಸರ್ವಾತೀತವಾದರೂ, ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿದೆ. ಒಳ 
ಹೊರಗೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿದೆ. ಅದನ್ನು ವೈದಿಕ, ಶೈವ, ವೈಷ್ಣವಗಳು, ಪರಬ್ರಹ್ಟ ಪರಶಿವ, ಮಹಾ 
ಎಷ್ಟು ಎನ್ನುತ್ತವೆ. ತಥಾಗತ ತತ್ವ ಎಂದು ಬೌದ್ಧರು, ಜೀವ - ಅಜೀವ ಎಂದು ಜೈನರು 
ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ಈ ಬೌದ್ಧರು ಜೈನರು ದೇವರನ್ನು ನಂಬದ್ದಿದ್ದರೂ (ಅರೆ ನಾಸ್ತಿಕ 
ಧರ್ಮಗಳು) ಅದನ್ನು ತತ್ವವಾಗಿ ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಯಾವಾಗಲು ಇದ್ದೇ ಇದೆ. 
ಇದರಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಸ್ಥಿತಿ, ಪ್ರಳಯಗಳ ಚಕ್ರೀಯ ಕ್ರಿಯೆ ನಡೆಯುತ್ತ ದೆ. ಈ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಕರ್ಮ ಸಿದ್ದಾಂತ ಇದೆ. ಜೀವನು ತಾನು ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಾನುಸಾರ ಫಲಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಯಹೂದಿ, ಕೈಸ್ತ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳು ತಮ್ಮ ಮಾರ್ಗದ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ 
ಪರಮಗುರಿಯನ್ನು ತಲುಪಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಬೇರೆ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು 
ಖಂಡಿಸುತ್ತವೆ. ಯಹೂದಿಗಳು, ಪ್ರವಾದಿಯ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಮೋಕ್ಷ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು, 
ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ಕ್ರಿಸ್ತನ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಮೋಕ್ಷ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು, ಮುಸಲ್ಮಾನರು 
ನಿರಾಕಾರನಾದ ಅಲ್ಲಾಹ್‌ನ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಮೋಕ್ಷ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ನಂಬುತ್ತಾರೆ. 


ಪೌರ್ವಾತ್ಯ ಧರ್ಮಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮಾರ್ಗಗಳ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದರೂ 
ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಅನೇಕ ಮಾರ್ಗಗಗಳು ಎನ್ನು ವುದನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತ: ವೆ. 


ಈ ಬಗ್ಗೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ ಜಿಗುಟಾದ ನಿಲುವನ್ನು ತಾಳಿದೆ. ಮುಸ್ಲಿಂರು, ಖುರ್‌ ಅನ್‌ 
ಅನ್ನು ಅಕ್ಷರಶಃ ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಮೂಲಸೂತ್ರ ಲಾ ಇಲಾಹಿ ಇಲ್ಲಲ್ಲಾ ಮಹಮ್ಮದ 
ರುಸುಲುಲ್ಲಾ - ಅಲ್ಲಾಹ್‌ನ ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ದೇವರಿಲ್ಲ - ಮಹಮ್ಮದರನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ 
ಮಾರ್ಗವಿಲ್ಲ. ಮಹಮದರೊಬ್ಬರೇ ಅವರ ಪ್ರವಾದಿ. ಇಂಥ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವಿದ್ದುದರಿಂದ 
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ಇಸ್ಲಾಂನ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧ ಒಟ್ಟೊಟ್ಟಿಗೆ ನಡೆದಿರುವುದನ್ನು 
ಕಾಣಬಹುದು. ಕೈಸ್ತರು ಕೂಡ ಧರ್ಮಯುದ್ಧ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಧರ್ಮಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಸಮರ್ಥನೆಯಿಲ್ಲ. ಪ್ರವಾದಿಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಖುರ್‌ಆನ್‌ನ ಒಳಗಡಯೇ ಧರ್ಮಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ತಾತ್ವಿಕ ಸಮರ್ಥನೆ ಇದೆ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿದೆ. ಆದರೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಎಂದರೆ ಶಾಂತಿ ಎಂದರ್ಥ 


ಇಸ್ಲಾಂನ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮುಖಂಡರಿಗೆ ಇರುವ ಅಧಿಕಾರ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಮುಖಂಡರಿಗೆ ಇಲ್ಲ ಎನ್ನುವುದೇ ನಿಜ. ಯಾವುದೇ ಒಬ್ಬ ಮುಲ್ಲಾ ಅವರು 
ತಮ್ಮ ಧರ್ಮದ ಯಾವುದೇ ವ್ಯಕ್ತಿ ಬಗ್ಗೆ ಫತ್ವಾ ಹೊರಡಿಸಬಹುದು. ಇಸ್ಲಾಂನ 
ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದು ಅದರಲ್ಲಿ ಬಿಗಿಹಿಡತವನ್ನು ಸಡಿಲಗೊಳಿಸಿದವರು ಸೂಫಿ ಸಂತರು. 
ಆದರೆ ಈ ಸೂಫಿಸಂತರು ಅಧಿಕೃತ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಚೌಕಟ್ಟಿನಿಂದ ಹೊರಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಇವರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಅನುಭಾವಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವರು ಸರ್ವಧರ್ಮ 
ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆಯೇ ನಾಸ್ತಿಕ ಚಿಂತನೆಯ ಸೂಫಿಗಳೂ ಇದ್ದಾರೆ 
ಅಪ್ಪಟ ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳೂ ಇದ್ದಾರೆ. 


. ಮೂಲತಃ ಧರ್ಮಪುರುಷರು ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ಹಿಡಿದವರು. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವನ್ನು ಬೋಧಿಸಿದವರು. ಮಾನವನ ಏಕತೆ, ಭ್ರಾತೃತ್ವ, 
ಸಹಿಷ್ಣುತೆ, ಸಹಬಾಳ್ವೆಯ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ ಜೀವ ತುಂಬಿದವರು. ಆದರೆ ಅವರ 
ಧರ್ಮಾನುಯಾಯಿಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ಸಹಿಷ್ಣುತೆ ಬೆಳೆಯದೇ ಹೋದುದರಿಂದ ಅನೇಕ 
ಧರ್ಮಯುದ್ಧಗಳೇ ನಡೆದವು. ಜೆರುಸಲೇಂಗಾಗಿ ಹಿಂದೆ ನಡೆದ ಮೂರು ಪವಿತ್ರ 
ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಬಹುದು. ಈ ಯುದ್ಧಗಳಿಂದ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನ ಪ್ರಾಣ 
ತೆತ್ತರು ಮೂರನೇ ಯುದ್ಧದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಯುವಕರು ಮತ್ತು ಮಧ್ಯಮ ವಯಸ್ಕರು ಇಲ್ಲದೇ 
ಹೋದದ್ದರಿಂದ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಕಳುಹಿಸಿದರು. ಒಂದು ಧರ್ಮವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ 
ಇನ್ನೊಂದು ಧರ್ಮ ಹುಟ್ಟುವುದರಿಂದ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ದೃಷ್ಟಿ ಭೇದ ಇರುವುದು ಸಹಜ. 
ಇದರಿಂದ ಧರ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ನಡುವೆ ನಿರಂತರ ಸಂಘರ್ಷ ನಡೆದು ಬಂದಿದ್ದನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತೆ ವೆ. ಈ ಧರ್ಮಗಳ ನಡುವಣ ಸಂಘರ್ಷದಿಂದ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ದ್ವೇಷ ಬೆಳೆದು ಬರಲು 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಇಂದಿಗೂ ಧರ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ನಡುವೆ ಶತಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಇರುವ 
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ಪರಸ್ಪರ ದ್ವೇಷ ಮತ್ತು ಪ್ರತೀಕಾರ ಮುಂದುವರೆಯುತ್ತಲೇ ಇದೆ. ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು, 
ಮುಸಲ್ಮಾನರು, ಯಹೂದಿಗಳು, ಹಿಂದೂಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಧರ್ಮಯುದ್ದವನ್ನು 
ಸಮರ್ಥನೆ ಮಾಡುವ ಜನರಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಇಂದು ಧರ್ಮಕ್ಷೇತ್ರ 
ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರವಾಗಿದೆ. ಜಗತ್ತು ಹಿಂಸೆ, ದ್ವೇಷಗಳ ರಣರಂಗವಾಗಿದೆ. ಮುಸಲ್ಮಾನರನ್ನು 
ದಮನ ಮಾಡುವುದು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರಿಗೆ ಧರ್ಮಯುದ್ಧವಾದರೆ ವರ್ಲ್ಡ್‌ ಟ್ರೇಡ್‌ ಸೆಂಟರನ್ನು 
ದಮನ ಮಾಡುವ ಮೂಲಕ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವುದು ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ 
ಧರ್ಮಯದ್ಧವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಬಾಬರಿ ಮಸೀದಿಯನ್ನು ದ್ವಂಸ ಮಾಡಿ ಮಂದಿರ ಕಟ್ಟುವುದು, 
ಚರ್ಚುಗಳನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವುದು ಸಂಘಪರಿವಾರದವರಿಗೆ ಧರ್ಮಯುದ್ಧವಾದರೆ, ಬುದ್ಧ 
ವಿಗ್ರಗಳನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವುದು ತಾಲಿಬಾನ್‌ ಗಳಿಗೆ ಧರ್ಮಯುದ್ಧವೆನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕಾಶ್ಮೀರದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು, ಬಾಂಗ್ಲಾ, ಪಾಕಿಸ್ತಾನಗಳಲ್ಲಿ 
ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವುದು, ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು ಪೀಡಿಸುವುದು ಮುಸಲ್ಮಾನರಿಗೆ 
ಧರ್ಮಯುದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಧರ್ಮಗಳು: 


ಭಾರತ ಬಹುಜಾತಿ, ಬಹುಧರ್ಮ, ಬಹುಭಾಷೆ ಬಹುಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಒಂದು ಮಹಾನ್‌ 
ದೇಶ. ಕಾಲದಿಂದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹಲವಾರು ಧರ್ಮಗಳು ಇಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿವೆ. ವೈದಿಕ, ಶೈವ, 
ಲೋಕಾಯತ, ಬೌದ್ಧ ಜೈನ, ಲಿಂಗಾಯಿತ, ಸಿಖ್‌ ಇತ್ಯಾದಿ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲದೆ ಬುಡಕಟ್ಟು 
ಧರ್ಮಗಳು, ಒಂದೊಂದು ಧರ್ಮದೊಳಗೇ ಹಲವು ಮತ-ಪಂಥಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಜನ್ನ 
ತೆಳೆದಿವೆಃ ಈ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮ-ಮತ-ಪಂಥಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮಾರ್ಗದ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು 
ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದರೂ ಸತ್ಯ ಬಹುಮುಖಿಯಾದದ್ದು ಹಾಗೂ ಅಗಮ್ಯಸ್ಥಾನ ಸೇರಲು ಅನೇಕ 
ಮಾರ್ಗಗಳಿವೆ ಎನ್ನುವುದು ಒಪ್ಪುತ್ತವೆ. ಹಾಗಾಗಿ ಇವು ಪರಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ವೇದ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವೆಂದು, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯ 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಧರ್ಮವೆಂದು ಪ್ರಾಚೀನತೆಯ ಕಾರಣವಾಗಿ ಸನಾತನ 
ಧರ್ಮವೆಂದು, ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವೆಂದು ಪರಿಗಣಿತವಾಗಿರುವ ವೈದಿಕ 
ಧರ್ಮ ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಉಳಿದ ಧರ್ಮಗಳು ವರ್ಣ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತ ವೆ. ಉಪನಿಷತ್ತು ಗಳು, ಆಗಮಗಳು, ತಂತ್ರಗಳು, ವಚನಗಳು 
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ಈ ವರ್ಣ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿವೆ. ವೇದ ಮೂಲವಾಗಿ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮ 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯಾದರೆ ಈ ದೇಶದ ದಾರ್ಶನಿಕರು, ಶರಣರು, ಸಂತರು ಸ್ವಾನುಭವಕ್ಕೆ 
ಹೊರತಾದ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ತೆರೆದ ಮನಸ್ಸಿನ ಅನುಭವ 
ಮುಖಿಯಾದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿದ್ದಾರೆ. 


ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದ 


ಭಾರತದ ಬಹುಮುಖಿಯಾದ, ಅನುಭವನಿಷ್ಠವಾದ ಮುಕ್ತ ಮನಸ್ಸಿನ ಜೀವನದ್ಭಷ್ಟಿಗೆ 
ಇಂದಿನ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದೆ. ಇಂದಿನ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತ 
ವಾದಿಗಳು ಭಾರತೀಯ ಬಹುಮುಖಿ ಅನುಭವ ನಿಷ್ಠ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿ ಏಕಮುಖಿ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಹೊರಟಿದ್ದಾರೆ. ಯಾವ ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಜಾತಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ಭಾರತೀಯ ಸಂತ ಪರಂಪರೆ ನಿರಾಕರಿಸಿತ್ತೋ ಆ ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು 
ಇವರು ಇಂದಿಗೂ ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ತಮಗೆ ಆರೋಪಿಸಿಕೊಂಡು 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ದೇಶದ ಬಹುಲಾಭವನ್ನು ತಾವೇ 
ಕಬಳಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂತ ಪರಂಪರೆಯ ಮುಖ್ಯ ಧಾರೆ ಯಾವ ಧರ್ಮ 
ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ವಿಚಾರ ವಿಮರ್ಶೆಗೆ ಗುರಿಪಡಿಸಿ ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಹವೆಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿತ್ತೋ ಈ 
ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳು ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಾತೀತವೆಂದು 
ವಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇವರಿಗೆ ಧರ್ಮ ಎನ್ನುವುದು ಅನುಭವ ಸತ್ಯವಲ್ಲ. ಅಂಧಶ್ರದ್ಧೆ ಶಕ್ತಿ 
ಮಾತ್ರ. ಇವರ ನಿಲುವಿನ ಹಿಂದೆ ಮುಕ್ತ ಮನಸ್ಸಿನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಲ್ಲ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಅನುಭವ 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯಾಗಲೀ, ತೀವ್ರತೆಯಾಗಲಿ ಇಲ್ಲ. ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ ಮತ್ತು ದಮನಕ್ಕೋಸ್ಕರ ಕೆಲವು 
ದುರಹಂಕಾರದ ಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡು ಬಹು ಧರ್ಮೀಯ ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ 
ಹೇರ ಹೊರಟಿದ್ದಾರೆ. ಇಂದಿನ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದ ಭಾರತೀಯ 
ಬಹುಮುಖಿಯಾದ ಮುಕ್ತ ಮನಸ್ಸಿನ ಅನುಭವನಿಷ್ಠವಾದ ಉದಾರ ಮನೋಭಾವದ 
ಎಕಾರರೂಪವೆಂದರೆ ತಪ್ಪಲ್ಲ. 


ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಸಮಸ್ಯ; ರ ಧರ್ಮ ಅಲ್ಲ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವೊಂದೇ ಭಾರತದ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರ ಧರ್ಮ, ಭಾರತೀಯ 
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ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂದರೆ ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಭಾರತವೆಂದರೆ ಹಿಂದೂಸ್ಥಾನ ಎಂಬ ಮಿಥ್ಯಾ 
ಪ್ರಚಾರವನ್ನು ಈ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳು ಕೈಗೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿರುವ 
ಹಲವು ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಎಂಬುದು ಒಂದು. ಈ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ 
ಹಿಂದೆಯಾಗಲಿ, ಇಂದಾಗಲಿ ಸಮಸ್ತ ಜನರ ಧರ್ಮವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕೇಂದ್ರಿತವಾದ 
ಒಂದು ಗುಂಪಿನ ಧರ್ಮವೇ ವಿನಃ ಸಮಸ್ತ ರ ಧರ್ಮವಲ್ಲ ಈ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಸಮಸ್ತರ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದ್ದರೆ ಶೈವ, ಬೌದ್ಧ ಜೈನ, ಲಿಂಗಾಯತ, ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಗಳು ಉದಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಈ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರೋಧವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ ದೇಶೀಯ 
ಧರ್ಮಗಳು, ಅಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಧರ್ಮಗಳು. 


ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ 


ವಾಸ್ತವವಾಗಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ ಅದಿನ್ನೂ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಇಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ವೈದಿಕ ಧರ್ಮ ಅಥವಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಧರ್ಮ ಎಂದು ಹೇಳುವುದೇ ಸರಿಯಾದುದು. ಅಮೂರ್ತ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದು ನಿಶ್ಚಿತ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಲೀ, ಒಂದು ಧರ್ಮ ಗ್ರಂಥವಾಗಲೀ 
ಇಲ್ಲ. ಶೈವರಿಗೆ ಆಗಮಗಳು, ಬೌದ್ಧರಿಗೆ ತ್ರಿಪಟಕಗಳು, ಶಾಕ್ತರಿಗೆತಂತ್ರಗಳು, 
ಲಿಂಗಾಯತರಿಗೆ ವಚನಗಳು, ಸಿಖ್‌ರಿಗೆ ಗ್ರಂಥಸಾಹೇಬ್‌-ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳಿರುವ ಹಾಗೆ 
ಈ ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ ಖಚಿತವಾದ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳಿಲ್ಲ. ವೇದಗಳು, ಬ್ರಾಹ್ಮಣಗಳು 
ಅರಣ್ಯಕಗಳು, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು, ಸ್ಥ ತಿಗಳು, ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ, ಗೀತೆ, ಪುರಾಣಗಳು ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ ರಾಮಾಯಾಣ, ಮಹಾಭಾರತ ಕಾವ್ಯಗಳು ಎಲ್ಲವೂ ಇವರ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳೇ, 
ವಾಸ್ತವವಾಗಿ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ವೇದ ವಿರೋಧಿ ಕೃತಿಗಳು. 


"ಏಂದುಗಳೆಲ್ಲ ಒಂದು', "ಹಿಂದೂಗಳೆಲ್ಲ ಬಂಧು', ಎಂದು ಹಿಂದೂವಾದಿಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ವರ್ಣಾಶ್ರಮಧರ್ಮ ಬೇಕು ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರಲಿ 
ಎನ್ನುತ್ತಾ! ರೆ. ಅಸ್ಪ ಎಶ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹಲವು ದೈವತ್ವಗಳಿರುವಾಗ 
ರಾಮನನ್ನೇ ಎಲ್ಲರೂ ಪೂಜಿಸಬೇಕು ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಶಿವನ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ರಾಮನನ್ನು 


ಹೇಗೆ ಪೂಜಿಸುತ್ತಾರೆ ? ಬೌದ್ಧರು, ಜೈನರು ಗೀತೆಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ ? 
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ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಉಳಿದ ದೇಶೀಯ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಕುತಂತ್ರದಿಂದ 
ಪಥಭ್ರಷ್ಟವಾಗಿಸಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ದುರ್ಬಲವಾಗಿಸಿ ತಮ್ಮ ಏಕ 
ಸ್ವಾಮ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾ ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದರು. ಬ್ರಿಟಿಷರ ಆಡಳಿತ, ವಿದೇಶಿ ಧರ್ಮಗಳ ಪ್ರಭಾವ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗಿದ್ದ ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯವನ್ನು ಮುರಿದು ಹಾಕಿದವು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ 
ರಾಜಕೀಯ, ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಿಡಿತ ಕೈತಪ್ಪಿ ಹೋಗುತ್ತಿ ದೆ ಎನಿಸಿದಾಗ ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ತಮ್ಮ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಭದ್ರಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಈ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದವನ್ನು ಹುಟ್ಟು 
ಹಾಕಿದರು. ಈ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದ ವೈಷ್ಣವ, ಬ್ರಾಹ್ಮ ಣರ ಸೃಷ್ಟಿ ಹಾಗಾಗಿ ರಾಮ 
ಕೇಂದ್ರಿತ ಹಿಂದುತ್ವವನ್ನು ಇವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಶೈವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ರಾಮಕೇದ್ರಿಂತ 
ಹಿಂದುತ್ವವನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಲೆಂದು 
ವೈಷ್ಣವ ಬ್ರಾಹಣರೊಂದಿಗೆ ಹೊಂದಾಣಿಕೆಯಿಂದ ವರ್ತಿಸುತಿದಾರೆ. ನಮ ಜನ 
ಲಣ J" ತ ವಿ ಆ 
ಒಂದನಂತೂ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಕಲಹ ಹಚು ವವರು ವೆಷವ ಬಾಹಣರು, 

೩ ೪ ಚ ೮ಣ J" 
ಸಂಧಾನ ನಡೆಸುವವರು ಶೈವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು. ಅಂತೂ ಕಲಹದ ಲಾಭವೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ, 
ಸಂಧಾನದ ಕೀರ್ತಿಯೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ, ಹೇಗಿದೆ ನೋಡಿ ಈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಕುತಂತ್ರ? 
ಅಲ್ಲದೆ ಈ ರಾಮ ಕೇಂದ್ರಿತ ಹಿಂದುತ್ವ. ಕೃಷ್ಣಕೇಂದ್ರಿತ-ಶಿವಕೇಂದ್ರಿತ ಒಂದುತ್ವಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ಅಪಾಯಕಾರಿ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು 
ಕೃಷ್ಣ ಕೇಂದ್ರಿತ ಹಿಂದುತ್ತವನ್ನಾಗಲೀ, ಶಿವ ಕೇಂದ್ರಿತ ಹಿಂದುತ್ವವನ್ನಾಗಲಿ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಕೃಷ್ಣ ಶಿವ ಕೇಂದ್ರಿತ ಹಿಂದುತ್ವದಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ 
ನಾಯಕತ್ವ ಶೂದ್ರರ ಪಾಲಾಗುತ್ತದೆ. ಶೂದ್ರ ನಾಯಕತ್ವ ಬೆಳೆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯಕ್ಕೆ 
ಧಕ್ಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕೃಷ್ಣ ಶೂದ್ರ ಸಮುದಾಯದ ನಾಯಕ, ಶಿವ ಈ ದೇಶದ 
ಆದಿವಾಸಿಗಳ ನಾಯಕ, ವೈಷ್ಣವರ ದೇವತೆ ಎಷ್ಟು ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ರಾಮನೂ ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ಅಲ್ಪ 
ಸಂಖ್ಯಾತರನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಲು ಕ್ಷಾತ್ರ ಗುಣಬೇಕೆನ್ನುವ ಹಿಂದೂ ವಾದಿಗಳ ನಿಲುವಿನಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕ್ಷತ್ರಿಯರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿ ರಕ್ಷಣೆಯ ರಹಸ್ಯವಡಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣ (ಶಾಂತಿದೂತ)ನ 
ಕೊಳಲಿನ ನಾದಕ್ಕಾಗಲೀ, ಶಿವ(ಯೋಗಿ) ಢಮರುಗಕ್ಕಾಗಲೀ ಮೌಲ್ಯವಿಲ್ಲ ಏನಿದ್ದರೂ 
ಬಿಲ್ಲು- ಬಾಣ, ಶಂಖ ಚಕ್ರಗಳಿಗೆ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ ಶೈವಾನುಯಾಯಿಗಳ, ಕೃಷ್ಣಾನುಯಾಯಿಗಳ 
ವಶ್ವಾಸಗಳಿಸಲು ಕಾಶಿ-ಮಥುರಾ ವಿಮೋಚನೆಯ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿದಾರೆ. 

ಟು 
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ಶೈವಾನುಯಾಯಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣಾನುಯಾಯಿಗಳಲ್ಲಿ ಅನುಮಾನಗಳ್ನು ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿ 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ಎರುದ್ದ ಎತ್ತಿ ಕಟ್ಟುವ ಹುನ್ನಾರವಿದು. 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ತಮ್ಮ ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ತಮ್ಮದೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಒಡೆದು ಆಳುವ ನೀತಿಯನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸುತ್ತ ಇತರ ಜನಸಮುದಾಯಗಳನ್ನು ವಂಚಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ 
ಪಿತೂರಿಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಶ ಬಲಿಯಾಗಬಾರದು. ಈ ದೇಶದ ಬಹುಸಂಸ್ಯೃತಿ 
ಉಳಿಯಬೇಕಾದರೆ, ಬಹುಜನರ ಹಿತರಕ್ಷಣೆಯಾಗಬೇಕಾದರೆ, ಸರ್ವಧರ್ಮಗಳ ಸಹಿಷ್ಣುತೆ 
ಸಹಬಾಳ್ವ ಸಾಧ್ಯವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವ ಹುಸಿ ಹಾಗೂ ಅಪಾಯಕಾರಿ 
ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದವನ್ನು ಬಹುಜನರು ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಪ್ರಜ್ಞಾ; ವಂತರು, 
ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳು ನಿರಾಕರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಭಾರತ ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟವಾಗದೆ 
ಭಾರತವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯಬೇಕಾಗಿದೆ. 
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ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು 
-ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗ 


ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ನೈಸರ್ಗಿಕ ವಿಕೋಪದ ರೂಪ 
ತಾಳಿವೆ. ಭೂಕಂಪದಿಂದ ನಗರಗಳು ನೆಲಸಮವಾಗುತ್ತವೆ. ಪ್ರವಾಹದಿಂದ ಬಡವರ 
ಮನೆಗಳು ಕೊಚ್ಚಿ ಹೋದರೆ ಚಂಡಮಾರುತದಿಂದಾಗಿ ಹಾರಿಹೋಗುತ್ತವೆ. ಇಂಥ 
ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ಜನ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಜನ ಯಾರನ್ನು ದೂರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವಿಕೋಪದ ಮುಂದೆ ಮಾತನಾಡುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಅದೇನಿದ್ದರೂ ಮುಂಜಾಗೃತಾ ಕ್ರಮ ಮತ್ತು 
ಪರಿಹಾರ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಟೀಕೆಗಳು ಕೇಳಿಬರುತ್ತವೆ. ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಕೋಮು 
ಗಲಭೆಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲೂ ಇಂಥದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ. ಬಂದೊದಗಿದೆ. 


ಕೋಮು ಗಲಭೆಗಳು ಕೂಡ ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ಲೆಕ್ಕಚಾರಗಳನ್ನು ಬುಡಮೇಲು 
ಮಾಡುವ ಹಂತ ತಲುಪಿವೆ. ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಯಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಾಗಿವೆ. ಈ ಸವಾಲನ್ನು 
ಎದುರಿಸದೆ ಭಾರತ 21ನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಈಗಾಗಲೆ ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಹೆಜ್ಜೆ 


ಹಾಕುವ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಲುಪಿದೆ. 


ಮತಾಂಧತೆಯೇ ಕೋಮಗಲಭೆಗೆ ಕಾರಣ. ಮತದಿಂದ ಮತಾಂಧತೆ ಬೆಳೆಯಿತು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಮತ ಧರ್ಮಗಳ ನಿರ್ನಾಮದಿಂದ ಮತಾಂಧತೆ ಅಳಿದು ಆ ಮೂಲಕ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲವಾಗಿಸುವ ಚಿಂತನೆ ಮೇಲ್ನೊ ಟಕ್ಕೆ ತುಂಬ ಸರಿ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. 
ವಾಸ್ತವತೆ ಇಷ್ಟೊಂದು ಸರಳವಾಗಿದ್ದರೆ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಬಹಳಷ್ಟು ಹಿಂದೆಯೇ 
ಹತೋಟಿಗೆ ತರಬಹುದಾಗಿತ್ತು ಬದುಕು ಗಣಿತದ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸಿಗುವುದಾಗಿದ್ದ ರೆ ಈ ಎಲ್ಲ 
ಲೆಕ್ಕಚಾರಗಳಿಗೆ ಬೆಲೆ ಬರುತ್ತಿತ್ತು 


ಬದುಕಿನ ಲೆಕ್ಕವೇ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಮತ್ತು ಆ ಲೆಕ್ಕದ ಸೂತ್ರದಾರಿಗಳು 
ಜನರು ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಜನರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದೆ ಏನನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಕೋಮುಗಲಳಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸುವಾಗ ಧರ್ಮಗಳು, 
ಪ್ರವಾದಿಗಳು, ದೇಶಗಳು, ಜನಗಳು, ಸುಲಿಗೆ ರಾಜಕರಾಣ, ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತು 
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ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲದರ ಬಗ್ಗೆಯೂ ನಿಗಾ ಇಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಮನೋ 
ನೈಸರ್ಗಿಕ ವಟ ದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲವಾಗಿಸುವತ್ತ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು 
ರೂಪಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಧರ್ಮಗಳು 


ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ ಮಾರ್ಗದ ನಕ್ಷೆಯನ್ನು 
ತಮ್ಮದೇ ಆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಿಡಿಸಿಟ್ಟಿವೆ. ಆದರೆ ವಾಸವದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ತಮ್ಮ 
Kos ವಾಸ್ತವಾಂಶಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿವೆ. ಅಂದಿನ Se ಸಾಮಾಜಿಕ, ಧ್ರಜೋಯ 
ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬದುಕಿನ ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಹತೋಟಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿವೆ. 


ಈ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ಎಭಾಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. 
ಮೊದಲನೆಯದು ಸನಾತನ ಹತ ಎರಡನೆಯದು ನವೀನ ವಿಭಾಗ. ಸನಾತನ 
ಧರ್ಮಗಳು ಎಂದು ಪ್ರಾರಂಭವಾದವು, ಯಾರು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ 
ದಾಖಲೆಗಳಿಲ್ಲ. ಅವು ಆ ಕಾಲದ ಅನೇಕ ಬುಡಕಟು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಜತೆ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕಿಳಿದು ಆ 
ಮೂಲಕ ತಮ್ಮದನ್ನು ಒಂದಷ್ಟು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳತ್ತ ಬೇರೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಂದ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಸಂತೃಪ್ತ ದ್ರಾವಣದ ಸ್ಥಿತಿ ತಲುಪಿವೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಅವು ಬದಲಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ಮತ್ತು 
ಹೊಸದನ್ನು ಮಟ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಅಂಥ ಧರ್ಮಗಳ ಅನುಯಾಯಿಗಳು 
ಅವುಗಳಿಂದ ಕಳಚಿಕೊಂಡು "ಹೊರಬರದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿಯೇ ಇರಬಯಸಿದರೆ 
ಅವರ ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಿಂತ ಹಾಗೆಯೆ. 


ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡ ಧರ್ಮ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮಾನವಶಾಸ್ತ್ರ ಅಧ್ಯಯನದ ವಸ್ತುವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಕಲೆಗೆ ಆಕಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ವಸ್ತು ಸಂಗ್ರ ಹಾಲಯದ ವಸುವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ತಚರಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಯಾಂತ್ರಿ ಕತೆ ತಲೆದೋರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಚಿಂತನೆಗಳ ಅಧ್ಯ ಯನದ ವಸ್ತು ಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 


ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳು ಈ ಸನಾತನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತ ಬೆಳೆದವುಗಳಾಗಿವೆ. ಅವು ಹಳೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ 
ಉತ್ತರಿಸುತ್ತ ಹೊಸ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟಿವೆ. ಆ ಕಾಲದ ಸುಲಿಗೆಯಿಂದ, ಅನ್ಯಾಯ 
ಮತ್ತು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯಿಂದ ಮನುಷ್ಯ ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಹೊರಬರುವ ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಂಡಿವೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಸನಾತನ ಧರ್ಮವಾದರೆ 
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ಮಹಾವೀರನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ಜೈನಧರ್ಮ, ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮ, ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮ, 
ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ಮುಂತಾದವು ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳ ಇತಿಹಾಸ 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಎಲ್ಲವೂ ನಿಖರವಾಗಿವೆ. ಈ ಎಲ್ಲ 
ಧರ್ಮಗಳು ಸನಾತನ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಅವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಅಮಾನುಷ ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿವೆ. ಹೊಸ ತರ್ಕ ಮತ್ತು ಮಾನವೀಯತೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಬೆಳೆದಿವೆ. 
ಇದೇ ರೀತಿ ಮಧ್ಯ ಪೂರ್ವದ ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಹಾಗೂ ಅಂಥ ಇತರ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದು. 


ಈ ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳು 1500 ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದವುಗಳಾಗಿವೆ. 
ನಾಗರೀಕತೆಯ ಇಷ್ಟೊಂದು ದೀರ್ಥವಾದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಈ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಂದ 
ಕೂಡ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ ಪರಿಹಾರ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ವಿಚಾರಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋದವು. 


ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಈ ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳು ಬಹುದೈವ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದವು. 
ಬಹಳಷ್ಟು ಧರ್ಮಗಳು ಏಕೇಶ ರವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಟ ತವು. ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮ 
ಅಜೆ ಕ್ಲೀಯವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟ ರೆ ಜೆ ನಧರ್ಮ ಭವಾವಳಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ನಾಸ್ತಿಕವಾದವನ್ನೇ ತೂಕ 


ಈ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಆಯಾ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದ ಜನರು 
ಒಂದಿಷ್ಟು ಪಾರಾಗುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕಿದವೇ ಹೊರತಾಗಿ ಇಡೀ ಆರ್ಥಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸುವಂಥ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿಯಲಿಲ್ಲ ಬಡತನವನ್ನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸುವ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲ 
ಪ್ರವಾದಿಗಳು ಮಾಡಿದರೂ ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವಾಸ್ತವ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಬರಲಿಲ್ಲ. 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಗಳನ್ನು ತ್ವರಿತವಾಗಿ ಸ ಸಾಧಿಸುವುದು ಈ ಹೊಸ 
ಧರ್ಮಗಳ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ಸಮಾಧಾನದ ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ 
ಪ್ರವಾದಿಗಳು ಬಡವರ ಪರವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದರು ಎಂಬುದು. ಧನ -ಧಾನ್ಯಗಳ ಸಂಗ್ರಹ 
ಮಾಡಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು. ಆದರೆ ಆರ್ಥಿಕ ಜಮಾನತೆಯ ಛಲವನ್ನು ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮಗಳು 
ಹೊಂದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಸಮಾಜದ ಎರಡೂ ವರ್ಗಗಳಿಗೆ ಆಶ್ರಯ ಸ್ಥಾನಗಳಾದವು. 


60 


ಬರಬರುತ್ತ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಸೂತ್ರದ ಗೊಂಬೆಗಳಾದವು. ಪ್ರವಾದಿಗಳ ಬಯಕೆಗಳು ಆಯಾ 
ಧರ್ಮದ ಬಡವರ ಕನಸುಗಳಾಗಿ ಇಂದಿಗೂ ನರಳುತ್ತಲೇ ಇವೆ. 


ಬಡವರ ಕನಸುಗಳನ್ನು ನನಸಾಗದಂತೆ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳ ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ಸದಾ 
ತಂತ್ರಗಳನ್ನು ಹೂಡತ್ತ ಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮದ ಅರಿವಿನ ಕತ್ತು ಹಿಸುಕುತ್ತಾ ರೆ.ಧರ್ಮದ 
ಕುರುಹಿಗೆ ಮೆರಗು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಸಂಕೇತ(ಕುರುಹು)ಗಳೇ 
ಧರ್ಮವಾದಾಗ ಒಳಗಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಸಂಕೇತ (ಅರಿವು) ಗಳು ಮಾಯವಾಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ 
ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ಒಳಗಣ್ಣಿಗೆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಸ್ಥಗಿತಗೊಳಿಸಿ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆಗ ಸನಾತನ ಮತ್ತು ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದ 
ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಕೋಮುವಾದ 


ಧರ್ಮಗಳು ತಮ್ಮ ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಾಗ ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ 
ಕೋಮುವಾದ ಜೀವ ತಾಳುತ್ತದೆ, ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಇಚ್ಛೆಯಂತೆ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ ಬಡವರನ್ನು ದಾಳಗಳಂತೆ 
ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 


ಕೋಮುವಾದದಲ್ಲಿ ತರ್ಕಎಲ್ಲ ಚಿಂತನೆ ಇಲ್ಲ ಸರಿ-ತಪ್ಪುಗಳಿಲ್ಲ ಮತ್ತು 
ಆತ್ಮವಿಮರ್ಶೆ ಇಲ್ಲ ಆದರೆ ಕೋಮುವಾದವನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕುವವರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ವರ್ಗದ 
ಹಿತಾಸಕ್ತಿ ಇದೆ, ತರ್ಕಬದ್ದತೆ ಇದೆ, ಸುಲಿಗೆಯ ಚಿಂತನೆ ಇದೆ. 


ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ಜನಾಂಗದ ಆದರೆ ತಮ್ಮ ವಿರುದ್ದ ಹೋರಾಡಲು 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡ ವರ್ಗದ ಜನರನ್ನು ಅಂದರೆ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮದವರೇ ಆದ ಬಡವರನ್ನು 
ತಮ್ಮ ಪರವಾಗಿ ಹೋರಾಡಲು ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯೇ ಕೋಮುಗಲಭೆ. 


ಈ ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡೂ ಕಡೆಯ ಧರ್ಮಗಳ ಬಡವರು 
ತಮಗರಿಯದಂತೆಯೇ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ಶ್ರೀಮಂತರ ಮತ್ತು ಇತರ ಪಟ್ಟಭದ್ರ 
ಹಿತಾಶಕ್ತಿಗಳ ಪರವಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. 
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ಅಮಾಯಕರ ಆಸಿ ಪಾಸ್ತಿ ಹಾಗೂ ಜೀವ ಹಾನಿ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು 
ಅನೇಕ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ನಡೆದರೂ ಆಗುವ ಪರಿಣಾಮ ಬಹಳಷ್ಟು 
ಸಲ ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿ ಇರುತ್ತದೆ. 


ಈ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಶ್ರೀಮಂತರ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಭದ್ರಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ದುಷ್ಕರ್ಮಿಗಳಿಗೆ ಲೂಟಿ ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ಮಧ್ಯಮ 
ವರ್ಗದವರ ಆಸ್ತಿ ಪಾಸಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಾನಿ ಆಗುತ್ತದೆ. ಬಡವರು, ನಿರ್ಗತಿಕರಾಗುತ್ತಾರೆ 
ಮತ್ತು ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ಎವಿಧ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರ ವೈಷಮ್ಯಕ್ಕೆ ಕೆಳವರ್ಗದವರು ಬಲಿ 
ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎಲ್ಲ ಹುಳುಕು ಮತ್ತು ಕೊಳಕುಗಳಿಂದಾಗಿ 
ಅಸ್ತವ್ಯಸ್ತಗೊಂಡ ಬದುಕಿಗೆ ಎಕೃತ ಸಮಾಧಾನ ಒದಗಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಈ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೇ ಇಲ್ಲದವನು ಇಲ್ಲಿ ತನ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕೆಲಸವಿಲ್ಲದವನು ಇಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಹುಡುಕಲು 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಸಹಾಯಕತೆಯಿಂದಾಗಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡ ಕೋಪವನ್ನು ಹೊರ 
ಹಾಕುತ್ತಾನೆ. ಒಂಟಿತನದ ನರಳುವಿಕೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಅನಾಗರಿಕವಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ತಿರುಳು ನಾಪತ್ತೆಯಾಗಿ ಅದರ 
ಚರಟ ನೆಪಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಾರಣದಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸಿದ 
ಕ್ರೌರ್ಯ ತಾಂಡವಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 


ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮ ಕೋಮುಗಳ ಅಮಾಯಕರು ಇದಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗುವ ರೀತಿ 
ಕರುಣಾಜನಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅವರ ಆಸ್ತಿ ಅಗ್ನಿ ಸ್ಪರ್ಶಕ್ಕೆ ಹೇಳಿ ಮಾಡಿಸಿದಂತಿರುತ್ತದೆ. 
ಅವರನ್ನು ಎಲ್ಲಿ ಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಬೇಕಾದ ಹಾಗೆ ಹೊಡೆದು ಸಾಯಿಸಬಹುದು. ಅವರಿಗೆ 
ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಪಾರಾಗಬೇಕೆಂಬುದೇ ಗೊತ್ತಿ ರುವುದಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ಭವಿಷ್ಯಕ್ಕಾಗಿ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕುವವರು ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಂದ ವರ್ತಮಾನದ ಲಾಭ 
ಪಡೆಯುವವರು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಹುಟ್ಟು ಬೆಳವಣಿಗೆ ಮತ್ತು ಅವು ಅಂತ್ಯಗೊಳ್ಳುವ 
ಪರಿಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಉಳ್ಳವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
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ಅಮಾಯಕರಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದವರಿರುತ್ತಾರೆ. ಬಹಳಷ್ಟು ಮಂದಿ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದ ದೂರವಿದ್ದು ಆಸ್ತಿ ಪಾಸ್ತಿ ಕಳೆದುಕೊಂಡರೆ ಕೆಲವರು ಪ್ರಚೋದನೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗಿ ಧರ್ಮರಕ್ಷಣೆಯ ಹೊಣೆಹೊತ್ತು ಹುತಾತ್ಮ ರಾಗುವವರಂತೆ 
ಮೈದುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾರೆ, "ಗರ್ವ್‌ಸೆ ಕಹೋ ಹಂ ಹಿಂದೂ ಹೈ ಎಂದು ಕೂಗುವವರಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತು "ಜೀಹಾದ್‌'ನ ಕನಸು ಕಾಣುವವರಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಜನ ಸೀರಿಹಎಂಡಿರುತುತೆ: 


ಇಂಥ ಜನಸಾಮಾನ್ಯ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಎಂದೂ ಯೋಚಿಸದ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು 
ಅವರಿಗೆ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದದ ಕಳ್ಳಬಟ್ಟಿ ಕುಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ತನ್ನ ಧರ್ಮ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳುವುದು ಜನ್ಮಸಿದ್ದ ಹಕ್ಕು ಎಂಬ 
ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಹದಗೆಟ್ಟ ಅರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ನೀಚಮಟ್ಟಕ್ಕಿಳಿದ 
ರಾಜಕೀಯ ಕೋಮುಗಲಭೆಯನ್ನು ರಾಮಬಾಣದಂತೆ ಬಳಸುತ್ತಾರೆ. 


ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಈ ಪಿತೂರಿಯನ್ನು ಜನ ಸಾಮಾನ್ಯರು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ 
ಮಾಡುವುದು ಕಮ್ಯೂನಿಷ್ಟರ, ಸಮಾಜವಾದಿಗಳ, ದಲಿತ ಹೋರಾಟಗಾರರ ಮತ್ತು ಇತರ 
ಪ್ರಜ್ಞಾ; ವಂತರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಹಿಂದೂ 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳಿಗೆ ಜಾತ್ಯಾತೀತ ಭಾವನೆಯ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ. ಈ ದೇಶ 
ಜಾತ್ಯಾತೀತವಾಗುವುದೆಂದರೆ ಬೇರೆಲ್ಲ ಜನ ಹಿಂದೂ ನಾಯಕತ್ವ ತವ ವುದು ಎಂಬ 
ಭಾವನೆ ಅವರಿಗಿದೆ. 


ಈ ದೇಶ ಹಿಂದೂ ದೇಶ, ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಈ ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಮುಖ್ಯ ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಎಂಬ ಮೂರ್ಬ 
ವಾದವನ್ನು ಅವರು ಸದಾ ಮುಂಡದೊಡ್ಡುತ್ತಾರೆ. ಒಂದೆಡೆ ರಾಮ ದೇವರು ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಆತ ಹುಟ್ಟಿದ ನಿವೇಶನ ಇದೇ ಎಂದು ಬೊಟ್ಟು ಮಾಡಿ 
ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೇಳಬೇಕಾದ್ದು ಇಷ್ಟೇ. ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ ಭೌತಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಗೊಂದಲ ಉಂಟಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಧರ್ಮಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ಮತ್ತು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಮುಂದಿರುವ ಐಹಿಕ ಸಮಸ್ಯೆ ಯನ್ನು 

ಬಿಡಿಸದೆ ಈ ಗೊಂದಲಗಳ ನಿವಾರಣೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ 
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ಬಹು ಭಾಷ, ಬಹು ಸಂಸ್ಕತಿ, ಬಹು ಜನಾಂಗೀಯತೆ ಈ ದೇಶದ ವಾಸ ಔವವಾಗಿದೆ. 
ಸಿಂಧೂ ನದಿ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುವವರಿಗೆ ಅರಬರು ಹಿಂದು ಎಂದು ಕರೆದರು. ಹಿಂದೂ 
ಎನ್ನುವುದು ಕೂಡ ಒಂದು ವಾಸ್ತವವಲ್ಲ. ಅನೇಕ ವಾಸ್ತವಗಳ ಒಂದು ಮೊತ್ತ. ಹಿಂದೂ 
ಎಂದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು, ವೈಶ್ಯರು, ಶೂದ್ರರು, ಪಂಚಮರು ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ವರ್ಣಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಜಾತಿಗಳಿವೆ, ಆ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಉಪ ಜಾತಿಗಳಿವೆ. ಈ 
ಎಲ್ಲವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಸಮತೋಲನದ ಒಂದು ಅವಸ್ಥೆ ಮಾತ್ರ 
ಹಿಂದೂ ಎಂದಾಗುತ್ತದೆ. 


ಈ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಒಡೆದು ಹೊಸದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ದಲಿತರ 
ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಸಮತೋಲನದ ಭಾಗವಾಗುವುದು ಬೌದ್ಧ ಜೈನ, ಮುಸ್ಲಿಂ, ಸಿಖ್‌ 
ಮುಂತಾದ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ ಬೇಡವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬುದು 
ಇದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಹೊಸ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಬಂದಾಗ ಚಿಗುರೊಡೆಯುವ ಹೊಸ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೂಲಕ ಈ 
ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಕೋಮು ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಹೊಸ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಹಾಕಿ ಕೈಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು 
ಕೂಡುವುದು ಪಲಾಯನವಾದವೇ ಸರಿ. ಈ ಲೆಕ್ಕಚಾರ ಎಷ್ಟೇ ಸರಿ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಈ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ನಾವು ಮಾಡಬೇಕಾದುದ್ದೇನು ೪ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳದೆ 
ಹೋದರೆ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದ ಒಡ್ಡಿರುವ ಸವಾಲನ್ನು ಈ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಎದುರಿಸದೇ 
ಮುಂದುವರೆದರೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಬರಿ ಲೆಕ್ಕಚಾರವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವುದು. 


ಹೊಸ ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳಿಂದ ಕೋಮು ಗಲಭೆಗಳಿಗೆ ವಿವಿಧ ಕಾರಣಗಳು 
ಸಿಗುತ್ತಿವೆ. ಧರ್ಮದ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕಿ ೦ತ ಸ್ವಲ್ಪ ಕಡಿಮೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಕೋಮುವಾದ 
ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಅತಿ ಕಡಿಮೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ಹೊಂದಿವೆ. ನಾನಾ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಆಯಾ ಪ್ರದೇಶದ ಒಂದು ಕೋಮಿನ ಜನರಲ್ಲಿ ಧೃವೀಕರಣ ಉಂಟಾಗುವ 
ಸ್ಥಿತಿ ಬಂದದ್ದು ಬ್ರಿಟೀಷರು ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಬಂದ ನಂತರ ಹಾಗು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ಉತ್ಪಾದನಾ ಪದ್ಧತಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ನಂತರ. 
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ಮೀನು ಹಿಡಿಯುವವರು ಒಂದು ಕೋಮಿನವರಾದರೆ ಮೀನಿನ ಸಗಟು 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು ಒಂದು ಜನಾಂಗದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ರೇಷ್ಟೆ ಬೆಳೆಗಾರರು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು 
ಕೋಮಿನವರಾದರೆ ರೇಷ್ಮೆ ಗೂಡುಗಳ ಸಗಟು ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು, ರೇಷ್ಮೆ ನೂಲು 
ತೆಗೆಯುವವರು ಒಂದು ಜನಾಂಗದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ದೊಡ್ಡ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು 
ಕೋಮಿನವರು ತಮ್ಮ ಆಧಿಪತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಶೀತಲ ಯುದ್ಧ ನಡೆಸಿಯೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಕೋಮಿನ 
ಬೆಂಬಲದ ಮೇಲೆ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ ನಿಂತಿದೆ. ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ಮಾರುಕಟ್ಟೆಗಳ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಿವೆ. ಈ ಒಟ್ಟು ವ್ಯಾಪಾರೀ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ 
ಆಯಾ ಕೋಮುಔಳ ಬಡವರನೇಕರು ತಮ್ಮ ಕೋಮಿನ ಶ್ರೀಮಂತರ 
ಕೈಗೊಂಬೆಗಳಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲಾ ಜನಾಂಗಗಳ ಪವಿತ್ರಸ್ಥಾನಗಳು PA 
ಗಂಗೋತ್ರಿ ಗಳಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತವೆ. ಪುರೋಹಿತರು ಕೋಮು ಜ್ವಾಲೆಗೆ. ತಮ್ಮ ಸೇವೆ 
ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. 


ಬೀದರ್‌ ಘಟನೆ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೆಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಇಡಬೇಕೆನಿಸುತ್ತಿದೆ. 


ಬೀದರ್‌ನಲ್ಲಿ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಸಿಖ್ಬರು ಮತ್ತು ಹಿಂದೂಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ 
ಕೋಮುಗಲಭೆ ಏಕಾಗಲಿಲ್ಲ ? ಸಿಖ್ಬರು ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಸ್ಥೆ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ ನಂತರ ಅಲ್ಲಿನ 
ಲಿಂಗಾಯತರಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಭಾವನೆಗಳೇನು ? ಬೇರೆಡೆಯಿಂದ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಕಲಿಯಲು ಬಂದ 
ಶ್ರೀಮಂತ ಸಿಖ್‌ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಅಲ್ಲಿನ ಕೆಲ ಬಡ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳ ಜೊತೆ ಮಾತ್ರ ಲೈಂಗಿಕ 
ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಲು ಕಾರಣವೇನು ? ನಂತರ ನಡೆದ ಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಏನೂ ತಪ್ಪು ಸತಿ 
ಆರು ಮಂದಿಸಿಖ್‌ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಕೊಲೆಯಾದುದನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿ ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಸಾಧ್ಯ ? ಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ದುಷ್ಕರ್ಮಿಗಳು ಇದ್ದಿರದಿದ್ದರೆ ಲೂಟಿ ಆಗುತಿತ್ರೆ ? 


ಹಿಂದೂಗಳಾಗಿರಲಿ, ಮುಸ್ಲೀಮರಾಗಿರಲಿ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ಜನಾಂಗದವರಾಗಿರಲಿ 
ಆಯಾ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಅವರು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾಗ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ 
ಹತೋಟಿ ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇದ್ದಾಗ ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ ಮನೋಭಾವ ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತಾ ರೆ. 


ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವವರಿಗೆ ಅಕ್ರಮಣಕಾರಿಯಾಗಿರುವುದು 
ಸುಲಭ ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ ಅಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಜಾತ್ಯಾತೀತ ಮನೋಭಾವ, ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮನ್ವ ಯತೆ 
ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕು ಎಂಬಂಥ ಮಾತುಗಳ ಅರಿವಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆ 
ಇದೆ. 


ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕು ಎಂದು ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರು ಹೇಳುವುದರಲ್ಲಿ 
ಅವರಿಗೇ ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮೊದಲು ಮನಗಾಣಬೇಕು. 


ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದಾಗಿ ದಲಿತರ ಹೋರಾಟಗಳು ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ ಎಂಬ 
ತರ್ಕವನ್ನು ದಲಿತರ ನಾಯಕರು ಹೊಂದಬೇಕು. 


ಈ ಹಿನ್ನಲೆಯಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಆಯಾ ಪ್ರದೇಶದ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತರು ಕೂಡಿ 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರ ಕೋಮುಭಾವನೆಯನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿ ಇಡಲು ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. 
ಹಿಂದುಳಿದ ವರ್ಗದವರ ಜೊತೆ ಸೇರಿಕೊಂಡು ಕೋಮುವಾದ ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವಿನ 
ಏಕತಾ ವೇದಿಕೆಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಬೇಕು. 


ಗೂಂಡಾಗಳು, ಹಪಾಪಿ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರು, ಕಳ್ಳ 
ಸಾಗಾಣಿಕೆದಾರರು ಮತ್ತು ಕಾಳಸಂತೆಕೋರರು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ನಾಯಕತ್ವ ವಹಿಸದಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


ಕೋಮುಗಲಭೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದಲಿತರಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಪಾತ್ರವಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ದಲಿತರು ಮರೆಯಬಾರದು. ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳನ್ನು ನೇರವಾಗಿ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಹಕ್ಕು ಅವರಿಗಿದೆ. ಅವರ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಗೆ ಒಳಗಾದ ಇತರ ಜನಾಂಗದವರನ್ನು 
ಸಂಘಟಿಸಿ ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸುವ ಮತ್ತು ಜಾತ್ಯಾತೀತ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ ಸಾಮರ್ಥ 
ಅವರಿಗಿದೆ. ಆದರೆ ಮೊದಲು ಅವರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ ಅರಿವಾಗಬೇಕು. 

ದಲಿತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ 
ಒಂದುಗೂಡುವುದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕುವ ಅತಿ ಮಹತ್ವದ 
ಕರ್ತವ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಹೊಸ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಜನ 
ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವಿಶ್ವಾಸ ಮೂಡಿಸಬೇಕು. ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಹಿಂದಿರುವ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಹಂ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಜನರಿಗೆ 
ತಿಳಿಹೇಳಬೇಕು. 


ಕೊನೆಯದಾಗಿ`ಒಂದು ಮಾತು : ಇರಲು ಮನೆ, ತೊಡಲು ಬಟ್ಟೆ ಎರಡು ಹೊತಿನ 
ಊಟ ಹಾಗೂ ಒಳ್ಳೆಯ ಕೆಲಸವಿರುವ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ ಅನುಯಾಯಿ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ಧವಿಲ್ಲ 
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ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲಿನ ಕೋಮುವಾದಿ ಹಿಂಸೆ 
ಮತ್ತು ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 


- ಲಲಿತ 
ಪ್ರತಿ ಕಣ್ಣಲ್ಲಿನ ಕಣ್ಣೀರು ನಮ್ಮ ರೆಪ್ಪೆಯಲಿ 
ಪ್ರತಿ ಗುಂಡಿಗೆಯ ನೋವು ನಮ್ಮ ಹೃದಯದಲಿ 
ಫಿರಾಕ್‌ ಗೋರಖ್‌ಪುರಿ 


ಮಹಿಳೆಯರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಅಲ್ಲೋಲ, ಕಲ್ಲೋಲದ 
ಒಂದಷ್ಟು ನೆನಪು ಸಾಕು ಯಾವುದೇ ಸಂವೇದನಶೀಲ ಮಾನವ ಜೀವಿ ಆಕ್ರೋಶದ ಕಣ್ಣಿ ರು 
ಸುರಿಸಲು ಮತ್ತು ಅದರ ಎರುದ್ದ ಹೋರಾಡುವ ನಿರ್ಣಯ ಕೈಗೊಳ್ಳಲು ಹಲವಾರು 
ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿರುವಂತೆಯೇ, ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲೂ ವಾಸ್ತವ ನ ಕಲ್ಪನೆಗಿಂತಲೂ 
ಕೆಟ್ಟದಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದವು ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಹಲವು ಬಗೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಡುತ್ತಿದೆ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಕೋಮುವಾದದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಹಾಗೂ ಪರೋಕ್ಷ ಬಲಿಪಶುಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ; 
ಕೋಮು ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ನಡೆಸಲು ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಒಂದು ಮಾಧ್ಯಮವಾಗಿ 
ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ ; ಕೋಮುವಾದಿ ಸಿದ್ದಾಂತ ಹಾಗೂ ಪ್ರಚಾರದಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತಷ್ಟು 
ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯದ ದರ್ಪಕ್ಕೆ ಮಹಿಳೆಯರು ತುತ್ತಾಗಿದ್ದಾರೆ. ವಾತಾವರಣವನ್ನು 
PENSE SRE ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ 
ಮೂಲಭೂತವಾದದ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಆ ಸಮುದಾಯಗಳ ಮಹಿಳೆಯರು ಗುರಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ; 
ಇತ್ಯಾದಿ. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಅಂಶವು ಹೇಗಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸ್ವಲ್ಪ 
ವಿವರವಾಗಿ ನೋಡೋಣ. 


ಎಲ್ಲವೂ ಮಹಿಳೆಯ "ಮಾನ' ವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವ ಹೆಸರಲ್ಲಿ 


ಪ್ರತಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರನು 
ಅವಮಾನಪಡಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಬೆದರಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ, ಹೊಡೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ, ಅತ್ಯಾಚಾರ 
ಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ ಹಾಗೂ ಕೊಂದು ಹಾಕಲಾಗುತ್ತದೆ. 
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ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 92 ಮತ್ತು ಜನವರಿ 93ರಲ್ಲಿ ಸೂರತ್‌ನಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಜನವರಿ 93ರಲ್ಲಿ 
ಬಾಂಬೆಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಆಘಾತಕಾರಿ ಘಟನೆಗಳ ಸಾಕು ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಲು. ಅತ್ಯಾಚಾರ, 
ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಕೇವಲ ಕಾಮುಕ ದುರ್ವರ್ತನೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು 
ಭೋಗದ ವಸ್ತುವನ್ನಾಗಿ ಪರಿಗಣಿಸುವ ಮತ್ತು ಗಂಡಸಿನಿಂದ ಅಧಿಕಾರದ ತಾಕತ್ತಿನ 
ಪ್ರದರ್ಶನ. ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಾಚಾರ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿ ರಾಜಕೀಯ 
ಕೃತ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಸಂಘಟಿತ ಕೋಮುವಾದಿ ದುರಾಕ್ರಮಣದ ಘಟನೆಗಳಲ್ಲಿ ಅದು 
ವಿಜಯೋತ್ಸವದ ಆಚರಣೆಯಾಗುತ್ತದೆ. - "ಶತ್ರು' ಸಮುದಾಯದ "ಮಾನ' ದ ಸಂಕೇತಕ್ಕೆ 
ಕಳಂಕ ಹಚ್ಚುವುದಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದಿ ಹಾಗೂ ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯ ಮೌಲ್ಯಾಧಾರಿತ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಗಂಡಸಿನ, ಅದರಿಂದಾಗಿ ಸಮುದಾಯದ ಆಸ್ತಿ ಎಂದೇ 
ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗುವುದರಿಂದ ಶತ್ರು ಸಮುದಾಯದ ಹೆಣ್ಣಿನ ಅತ್ಯಾಚಾರವನ್ನು ಶತ್ರುವಿನ 
ಮೇಲಿನ ದೈಹಿಕ ಹಾಗೂ ಮಾನಸಿಕ ವಿಜಯವೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. 


, ಸೂರತ್ತಿನ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೆ ಗುರಿ ಮಾಡಿದ್ದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಅತ್ಯಂತ 
ಕೀಳುರೀತಿಯ ಲೈಂಗಿಕ ಕಿರುಕುಳಕ್ಕೆ ಈಡುಮಾಡಲಾಯಿತು. ಪ್ಲಡ್‌ಲೈಟ್‌ಗಳ ಬೆಳಕಿನಡಿ 
ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಸೇರಿಸಿ ಎವಸ್ತಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು - ವಿಡಿಯೋ 
ಸಹ ಮಾಡಿ ಪ್ರದರ್ಶಿಸಲಾಯಿತು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಕೊಲ್ಲುವ ಅಥವ ಅವರ 
ಖಾಸಗಿ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಬ್ಬಿಣದ ಸಲಾಕೆಯನ್ನು ತುರುಕುವ ವಿಧಿಯೊಂದಿಗೆ ಈ 
ವಿಜಯೋತ್ಸವ ಕೊನೆಗೊಂಡಿತು. ಸಾಯುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನತದೃಷ್ಟ ಮಹಿಳೆಯರು 
ಹಿಂದುತ್ತವಾದಿಗಳ ಯುದ್ಧ ಘೋಷಣೆಯಾದ ಜೈ ಶ್ರೀ ರಾಂ (ಇದನ್ನು ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟರ "ಹೇಲ್‌ 
ಹಟ್ಲರ್‌'ನೊಂದಿಗೆ ಸಮೀಕರಿಸಿ ನೋಡಿ) ಅನ್ನು ಪುನರುಚ್ಚರಿಸಬೇಕಿತ್ತು ಅಂತಿಮವಾಗಿ 
ಕೆಲವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲಾಯಿತು. ಕೆಲವರನ್ನು ಜೀವಂತ ಸುಡಲಾಯಿತು. ಹಲವಾರು ಜನರ 
ಕೈಗಳ ಮೇಲೆ ಹಾಗೂ ಗುಪ್ತ ಅಂಗಾಂಗಳ ಮೇಲೆ ಓಂ ಅಲ್ಲದೆ (ಇದೂ ಸಹ ನಾಜಿಗಳ 
ಸ್ವಸ್ತಿಕ್‌ನಂತೆ) ಅಪರಾಧಿಗಳ ಹೆಸರನ್ನು ಹಾಗೂ ದಿನಾಂಕವನ್ನು ಕೆತ್ತಲಾಯಿತು. ಪಟಿಯಾಲದ 
ಹುಡುಗಿಯೊಬ್ಬಳು ತನ್ನ ಕೈ ಮೇಲೆ ರಾಕ್ಷಸರು ಕೆತ್ತಿದ ಶಾಶ್ವತ ಗುರುತನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಲು 
ಆಸಿಡ್ಡಿನಿಂದ ಕೈಯನ್ನು ಸುಟ್ಟುಕೊಂಡಳು... 


ವಿಷಯ ಇಷ್ಟಕ್ಕೆ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ, ಮುಗ್ದ ಹಿಂದು ಮಹಿಳೆಯರ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ 
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ಪ್ರತೀಕಾರವಾಗಿ ತೆಗದುಕೊಳ್ಳಲಾದ ಕ್ರಮಗಳೆಂದು ಈ ಹೇಯ ಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು 
ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮುಸ್ಲೀಮರು "ಕಾಮುಕರು, ಬಹುಪತ್ನಿತ್ತರು' ಎಂಬ 
ಹಿಂದುಗಳು "ಸಹಿಷ್ಣುಗಳು' ಎಂಬ ಮಿಥೈಗಳನ್ನು ಪೂರ್ವಾಗ್ರಹಗಳನ್ನು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಬೆಳೆಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೂ ಹರಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ದುರಾಸೆ ಪೂರಿತ ಮುಸ್ಲಿಂ 
ಗಂಡಸರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮಹಿಳೆಯರು ಪಡಬಾರದ ಕಷ್ಟ ಪಟ್ಟರೆಂಬಂತೆ ಭಾರತದ 
ಮುಸ್ಲಿಂ ಆಳ್ವಿಕೆಯನ್ನು ಚಿತ್ರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಮುಸ್ಲಿ ೀಮರ ಆಕ್ರಮಣದ 
ಮೊದಲು ಭಾರತೀಯ ಸ್ತ್ರೀ ಎಂತಹ ಗೌರವಯುತ, ಸ್ವತಂತ್ರ ಬದುಕನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಳು 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಹಲವಾರು ಇಲ್ಲದ ಪುರಾವೆಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಆರೆಸ್ಪಸ್‌ನ 
ಸಿದ್ದಾಂತಿಯಾದ ಸಾವರ್ಕರ್‌ ಹೇಳುವ ಮಾತುಗಳನ್ನು ನೋಡಿ, “ಅತ್ಯಾಚಾರ ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಅದು ಅಪರಾಧವಲ್ಲ ನಿಜ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ ಮುಸ್ಲಿಮರ ವಿರುದ್ದದ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ 
ಅದೊಂದು ಆಯುಧ. ಸಮಯ, ಸ್ಥಳ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಗಮನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳದೆ 
ಇದನ್ನು ನೈತಿಕವಾಗಿ ಕೆಟ್ಟದ್ದು ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸುವುದು ಉದಾತ್ಮಗುಣದ 
ವಕ್ರೀಕರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದೇ ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಹಾಗೂ ಸೋಲಿಗೆ 
ಚಾರಿತ್ರಿಕವಾಗಿ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ". ಆದ್ದರಿಂದ ಇಂದು ಮುಸ್ಲಿಂ ಮಹಿಳಯರನ್ನು ಗುರಿ ಮಾಡಿ 
ನಡೆಸುವ ಕೋಮುವಾದಿ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು, ಭಾರತ-ಪಾಕ್‌ ವಿಭಜನೆ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲೀಮರು ಮಾಡಿದ ಅಪರಾಧಗಳಿಗೆ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ 
ನಡೆಸಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಕ್ರಮಗಳೆಂದು ವಿವರಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ದೈವತ್ವ ಆಕ್ರೋಶದ ಜಾರಿ ಎಂದು 
ಹೇಳಿ ಈ ದುಷ್ಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು “ಪಾವನಗೊಳಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ'. ಇವರ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಪ್ರಕಾರ 
ಮುಸ್ಲಿಮರು ಚರಿತ್ರಹೀನ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಾದ್ದರಿಂದ ಅವರ ಮಹಿಳೆಯರು ಸಹ ಅಷ್ಟೇ 
ನೀತಿಗೆಟ್ಟವರು ಹಾಗೂ ಕಾಮುಕರು ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ರೀತಿಯ ಗೌರವಕ್ಕೂ 
ಅರ್ಹರಲ್ಲವೆಂದೂ ವಾದಿಸಲಾಗುತ್ತ ದೆ. 
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ತ್ಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಸಹ ಅತ್ಯಾಚಾರವನ್ನು ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ 
್ಲ, ಅತ್ಯಾಚಾರ ನಡೆಯುವುದು ಪ್ರತಿದಿನದ ವಿಷಯವಾಗಿದ್ದರೂ ಅದರ 
"ಅಗತ್ಯ'ದ ಬ್ಲಗೆ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿರಲಿಲ್ಲ. ಕೋಮುವಾದಿ ಗೂಂಡಾಗಳು 
ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಸುತ್ತಿರುವ "ಕೋಮವಾದಿ ಚಿಂತನ ರೀತಿ'ಯಿಂದಾಗಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ 


ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವಿಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಬೇಕು. 


ಕೋಮುವಾದಿ ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಘಾಸಿಗೊಳ್ಳುವ 
ಮಹಿಳೆಯರ ಬದುಕು 


ಕೋಮುವಾದಿ ಬಜ ಸಮಾಜದ ಕಡೆಗಣಿತ ಸಮುದಾಯಗಳನ್ನು 
ಭಾದಿಸುವುದೇ ಹೆಚ್ಚು. ಇದರಿಂದ ಬಡ ಮುಸ್ಲೀಮರು, ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು 
ತಮ್ಮ ಜೀವನಾಧಾರಗಳನ್ನು ಕಳದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಸೂರತ್‌ನಲ್ಲಿರಬಹುದು, 
ಬಾಂಬೆಯಲ್ಲಿರಬಹುದು, ಉರ್ದು ವಾರ್ತೆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಾದಂತೆ ಬೆಂಗಳೂರಿನಲ್ಲೇ 
ಇರಬಹುದು ಜೀವನಾಧಾರಗಳಾದ ತಳ್ಳುವ ಗಾಡಿಗಳನ್ನು, ಟೈಲರಿಂಗ್‌ ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು, 
ಬೀದಿ ಬದಿಯ ಡಬ್ಬದಂಗಡಿಗಳನ್ನು ಮುಂತಾದವುನ್ನು ಬೇಕೆಂದೇ ಗುರಿಮಾಡಿ 
ನಾಶಮಾಡಲಾಯಿತು. ಗುಡಿಸಲನ್ನು ಸುಡಲಾಯಿತು. ಗಂಡಸರನ್ನು 
ಎಕಲಾಂಗರನ್ನಾಗಿಸಲಾಯಿತು. ಮಕ್ಕಳನ್ನು ತಬ್ಬಲಿಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಜನರನ್ನೆ ಲ್ಲಾ 
ಬೆನ್ನಟ್ಟಿ ಓಡಿಸಿ ರಾತ್ರೋರಾತ್ರಿ ಇಡೀ ಪ್ರದೇಶದ ಚಿತ್ರಣವನ್ನೇ ಬದಲಾಯಿಸಿ ರಕ್ತಸಿಕ್ತ 
ಮರಣಹೋಮಗಳನ್ನು ನಡೆಸಲಾಯಿತು. ಉದ್ದೇಶ- ಭಯವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು, 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದೇ ಆಗಿತ್ತು ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಬಡವರಿಗೆ ಗೂಡೂ ಇಲ್ಲದಂತೆ 
ಮಾಡುವುದು, ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ ಯಾವ ಆಸ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಡುವೂದೂ ಸೇರಿತ್ತು 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲೀಮರಿಗೆ ಸೇರಿದ ಸಣ್ಣ ದೊಡ್ಡ ಅಂಗಡಿಗಳನ್ನು, 
ಕಾರ್ಲ್ಬಾನೆಗಳನ್ನು ಸಹ ದೋಚಲಾಯಿತು ಹಾಗೂ ದ್ವಂಸಮಾಡಲಾಯಿತು. ಈ 
ಗಲಭೆಗಳಿಗೆ ಹಣ ಬೆಂಬಲ ನೀಡುವ ಮಾರ್ವಾಡಿ ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು ಹಾಗೂ ರಿಯಲ್‌ 
ಎಸ್ಟೇಟ್‌ ಖದೀಮರೇ ಕೋಮು ವಿನಾಶದ ನಂತರ ಅತ್ಯಧಿಕ ಲಾಭ ಪಡೆಯುವವರು. 


ಇವೆಲ್ಲದರಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಬೆದರಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ ಹಾಗೂ ನಿಸ್ಪಹಾಯಕರಾದ 
ಅವರನ್ನು ಬೀದಿಗೆಸೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಒಬ್ಬಂಟಿ ಮಹಿಳಯರನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ ದಾಳಿಗೆ 
ಗುರಿಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ದುರುಪಯೋಗಪಡಿಸಿಕೊಂಡು ತಲೆಹಿಡುಕರು 
ಹಾಗೂ ದಂಧೆ ನಡೆಸುವವರು ದಿಕ್ಕುಗಳಾದವರನ್ನು ವೇಶ್ಯಾವಾಟಕೆಗೆ ಎಳೆಯಲು 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ದಿನದ ಕೂಲಿಯ ಮೇಲೆ ಆಧರಿಸಿರುವ ಹೆಣ್ಣು- ಗಂಡುಗಳು ಅತ್ಯಂತ 
ಕಷ್ಟಗಳಿಗೆ ಈಡಾಗಿ ಸಾಲದ ಶೂಲಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕುತ್ತಾರೆ. 
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ಕೋಮು ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸಲು ಮಹಿಳೆಯರ ಬಳಕೆ 


ಸಮಾಜದ ಕೋಮುವಾದೀಕರಣವನ್ನು ತೀವ್ರಗೊಳಿಸುವವರಲ್ಲಿ ಪೈಶಾಚಿಕ 
ಪಾತ್ರವಹಿಸಿದ ಸಾದ್ವಿರೀತಾಂಬರ, ಉಮಾಭಾರತಿಯರಂಥವರನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡೋಣ. 
ಅವರ ಗುರುತು ಅವರು ಯಾವ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದರೆಂಬುದಕ್ಕಿಂತ ಶೋಷಕ ವರ್ಗ ಹಾಗೂ 
ಕೋಮುವಾದಿ ಸಿದ್ದಾಂತದೊಂದಿಗೆ ಇರುವಂಥದ್ದು. ಆದರೆ ಆರೆಸ್ಸಸ್‌- ಬಿಜೆಪಿ ಕೂಟಗಳತ್ತ 
ಸೆಳೆಯಲ್ಪಡುತ್ತಿರುವ ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಒದು ವಿಭಾಗದ ಸತ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಕೋಮುವಾದೀಕರಣವನ್ನು ನಾವು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಬಾಬ್ರಿಮಸೀದಿ ಕೆಡುವುದರಲ್ಲಿ 
ನೂರಾರು ಸ್ವಯಂ ಸೇವಕಿಯರು ಪ ಪಾಲ್ಗೊಂಡಾಗ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಹಾಗೂ ಕೆಲವು ಮಹಿಳಾ 
ಸಂಘಟನೆಗಳು ಇದು ಇಂದು ಸಮಾಜ ಇಷ್ಟೊಂದು ಅಪರಾಧೀಕರಣಗೊಂಡಿದೆ 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ನಿದರ್ಶನ ಎಂದೆಲ್ಲ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯಿಸಿದವು. ಆದರೆ ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ 
ಕೋಮುವಾದಿ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರು ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳುವಿಕೆಯನ್ನು ಬೇರೊಂದು 
ನೆಲೆಯಿಂದಲೇ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 


ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯವು ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲಿನ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸದಾ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಸದಾ ಪೂಜೆ, ಹಬ್ಬ ಉಪವಾಸದಂತಹ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಸಲಾಗಿದೆ. ಹಿಂದುಳಿದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿ ಹಾಗೂ ತಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿಯ 
ಬಗ್ಗೆ, ಪುರುಷುಧಿಪತ್ಯ ಹಾಗೂ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ವಿಸ್ತತ ರಾಜಕೀಯ ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದ ಮಹಿಳೆಯರು ತಮ್ಮ ದೈನಿಕ ನರಕದಿಂದ ಹೊರತರಬಲ್ಲ 
ರಕ್ಷಕರೆಂದು ಹಲವಾರು ದೇವರುಗಳನ್ನು, ಕಳ್ಳ ಸ್ವಾಮಿಗಳನ್ನು ನಂಬುತ್ತಾ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಮಸ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚಿದಷ್ಟು ಅವರು ದೇವರ ಸುತ್ತ ಹಲವಾರು ರೀತಿಯ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ 
ಸುತ್ತ ಸುತ್ತುವುದು ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತದೆ. ಬಿಜೆಪಿ-ವಿಶ್ವಹಂದು ಪರಿಷತ್ತಿನ ಕೂಟಗಳು ಹೊಸ 
ಹೊಸ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದರಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಹಳೆಯವನ್ನು "ಪುನರುಜ್ಜೀರ್ಣ' 
ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞ, ಆರತಿಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವುದರಲ್ಲಿ ನಿರತವಾಗಿವೆ. ಇವೆಲ್ಲದರಲ್ಲೂ 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ (ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿ ಮೇಲ್ಜಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗ ಹಾಗೂ. ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದ 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ) ವಿಶೇಷ ಪಾತ್ರವನ್ನು ನೀಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮೂಲೆಗುಂಪು ಮಾಡಿ 


ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಮಹಿಳೆಯರು ಇದರಲ್ಲಿ ಹೆಮ್ಮೆಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಶಿವಸೇನೆ, 
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ದುರ್ಗವಾಹಿನಿ ಮುಂತಾದ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಶಿಶುವಿಹಾರಗಳನ್ನು ಸ ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ಭೋಜನದ 
ಯೋಜನೆಗಳು ಹಾಗೂ ಹಲವಾರು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಮಾರಂಭಗಳನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿವೆ. 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಮುಂಚೋಣಿ ಪಾತ್ರವನ್ನು ನೀಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅವರ "ನಾಡಿನ 
ಮಕ್ಕಳ ಸಿದ್ದಾಂತ' "ನಾಡಿನ ಮಕ್ಕಳ ಮಾತೆಯರು' ಎಂದು ಮಹಿಳೆಯರಿಗೂ 
ವಿಸರಣೆಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಸೇವೆ ಹಾಗೂ ತ್ಯಾಗ ಮಹಿಳೆಯರ ಏಕಮಾತ್ರ ಜೀವನದ ಗುರಿ 
ಎಂಬ ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯ ಸಿದ್ದಾಂತಕ್ಕೆ ಹಿಂದುತ್ವವಾದಿಗಳು ಮಹಾನ್‌ "ವೀರ ಕರ್ತವ್ಯದ 
ತಿರುವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಸೇವೆ ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ ಗಂಡಸಿನ ಸೇವೆಯಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ 
ಹಿಂದು ಗಂಡಸರ ಸೇವೆ, ದಮನಕ್ಕೆ ಅವಮಾನಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗಿರುವ ಹಿಂದು ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕಾಗಿ 
ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವ ಹಿಂದು ಗಂಡಸರ ಸೇವೆ ಎಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. ದೇಶವನ್ನು 
ಹೆಣ್ಣಾ ಗಿ, ಭಾರತಮಾತೆಯಾಗಿ, ದೇಶಕ್ಕಾಗುವ ಅವಮಾನ ಹೆಣ್ಣಿ ಗಾಗುವ ಅವಮಾನವಾಗಿ 
ಚಿತ್ರಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಅಸ್ತಿತ್ವದ ನಿರಾಕರಣೆಯಾದ ಮಹಿಳೆಗೆ ಸಮುದಾಯದ, ರಾಷ್ಟ್ರದ 
ವಿಶಾಲ ಗುರುತನ್ನು ನೀಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮನೆಯ ಹೊರಗೆ ಕಾಲಿಡಲೂ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದ 
ಸಂಕುಚಿತ ಜಾಗಕ್ಕೆ, ಅದೇ ಯಾಂತ್ರಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಸೀಮಿತಗೊಂಡಿದ್ದ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಬಾಹ್ಯ 
ಜಗತ್ತಿನೊಳಗೆ ಒಂದಷ್ಟು ಸ್ಥಳಾವಕಾಶವನ್ನು ನೀಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಕೋಮುವಾದಿ ಸಮಾರಂಭಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳಲು ಧರ್ಮದ/ 
ಸಮುದಾಯದ ಮುಖಂಡರ ಅನುಮತಿಯೂ ಇರುತ್ತದೆ. ಮಹಿಳೆಯರ ಈ ಪಾತ್ರ 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲೂ ಸಹ ಅವರ ಶರಣಾಗತಿ ವರ್ತನೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದರಿಂದ 
ಮನೆಯವರ ಒಪ್ಪಿಗೆಯೂ ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ. ದಮನಕಾರಿ ಕುಟುಂಬ ರಚನೆಯ ಎರುದ್ದವಾಗಲೀ, 
ಅವರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿನ ಬದಲಾವಣೆಗಾಗಿಯಾಗಲೀ ಹೋರಾಟವಿಲ್ಲದ ಅವರು 
ಹೇಗಿದ್ದಾರೋ ಹಾಗೆಯೇ ತಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶಿತ ಚಟುವಟಿಕೆಗಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರನು 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ತೊಡಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. (ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಹಾಶೂ 
ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯದ ಎರುದ್ಧವಾಗಿ ಹೋರಾಡಬಯಸುವ ಮಹಿಳೆಯರು ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಗತ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲೇ ಇರಲಿ, ಸಂಘಟನೆಯ ಮೂಲಕವೇ ಇರಲಿ, ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗುವ 
ಪ್ರತಿರೋಧವನ್ನು ಇದಕ್ಕೆ ತುಲನೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ನೋಡಿ.) ಕೋಮುವಾದಿ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಪ್ರಸ್ತುತ ಅಚ್ಚಿಗೆ ಮತ್ತೊಂದು ಸುತ್ತು ಪ್ರತಿಗಾಮಿ, ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯದ ಲೇಪನ 


ಹಚ್ಚಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 


ಹ 
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ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯದ ನೆರವಿಗೆ ಕೋಮುವಾದ 


ಕೋಮುವಾದವು ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು (ಹೌದು ಹಿಂದು ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಮಾತ್ರ) 
ದೇವತೆಯರನ್ನಾಗಿ ಮತ್ತು ಮಹಾನ್‌ ಮಾತೆಯರನ್ನಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. - ಮಾನವ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವ ಸಲುವಾಗಿಯೇ ಹೀಗೆ 
ಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಮಹಿಳೆಯ ಶರಣಾಗತಿಯ ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿರುವ ಸಿಂಧೂರ, ಕೆಂಪು 
ಬಳೆಗಳು, ಮಂಗಲಸೂತ್ರ, ರೇಷ್ಟೆ ಸೀರೆ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪರಂಪರೆಯ 
ಹೆಮ್ಮೆಯ ಸಂಕೇತಗಳೆಂದು ಮತ್ತೆ ವೈಭವೀಕರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿ ಮತ್ತು 
ಇತರ ಪ್ರಗತಿಪರ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಚಳುವಳಿಗಳ ಪ್ರಭಾವದಿಂದಾಗಿ ಒಂದು 
ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿದ್ದ ಈ ಸಂಕೇತಗಳು ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿ ಸಂಹಿತೆಗಳಿಂದಾಗಿ 
ಮತ್ತೆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿವೆ. ದಕ್ಷಿಣ ದೆಹಲಿಯಲ್ಲಿನ ಹೋಟೆಲುಗಳು ಸಹ ಕರ್ವಾ 
ಚೌತ್‌ ಉತ್ಸವಗಳನ್ನು (ಗಂಡಸಿನ ದೀಘಾಯುಷ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಂಡತಿಯರು ಆಚರಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗುವ ಉತ್ಸವ) ಒಂದು ವಾರದ ಕಾಲ ಆಚರಿಸುತ್ತಿವೆ. ಸುಷ್ಠ ಸ್ವರಾಜ್‌ರಂಥ 
ಮಹಿಳಾ ಎಂ.ಪಿ.ಗಳು ದೊಡ್ಡ ಕುಂಕುಮ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು, ಭಾರತ ನಾರಿಯ ಮೇಕಪ್ಪನಲ್ಲಿ 
ಟಿವಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡು ಪತಿವ್ರತೆಯರ ಬಗ್ಗೆ ಬೋಧನೆಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. 
ಇವೆಲ್ಲವೂ ಬಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಹಿಂದಕ್ಕೆ 
ತಳ್ಳುವ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಾದರೆ ಮಹಿಳಯನ್ನು ಕಗ್ಗತ್ತಲ ಓಬೆರಾಯನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಳ್ಳುವ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳೂ ನಡೆದಿವೆ. 


ರಾಜಸ್ಥಾನದ ರೂಪ ಕನ್ವರಳ "ಸತಿ'ಯಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿ ಹಲವಾರು "ಸತಿ'ಗಳನ್ನು 
ಹಿಂದು ಪ್ರತಿಗಾಮಿಗಳು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಸಮರ್ಥಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. "ಸತಿ' ದೇಗುಲಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ "ಸತಿ' 
ಉತ್ಸವಗಳನ್ನು ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ತ್ರೀತನದ "ಗತವೈಭವ'ವನ್ನು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ 
ಕೊಂಡಾಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಸತಿ ಹೋಗುವ ಹಕ್ಕಿಗಾಗಿ ನಡೆದ 
ಮೆರವಣಿಗೆಗಳಲ್ಲಿ ಬಡತನದಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗಿಹೋಗಿರುವ ಮಹಿಳೆಯರು ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದನ್ನು ನಾವು ನೋಡಬಹುದು. ಈ 
ಮೆರವಣಿಗೆಗಳನ್ನು ಬಿಜೆಪಿ ಮಹಿಳಾ ಮೋರ್ಚಾ ಸಂಘಟಿಸಿತ್ತು 


ಪುರಿ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯನಂಥವರು ದಮನಕಾರಿ ಪದ್ಧತಿಗಳಾದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ವೇಶ್ಯಾವಾಟಿಕೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದು ಮತ್ತೆ ತರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇದರಿಂದಾಗಿ 
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ಜೋಗಿನಿಯರನ್ನು, ಬಸವಿಯರನ್ನು, ಪಾರ್ವತಿಯರನ್ನು, ದೇವದಾಸಿಯರನ್ನು, 
ದೇವಕಿಯರನ್ನು, ಜಂಧಿನಿಯರನ್ನು ಈ ರೀತಿಯ ಮಹಿಳೆಯರೆಲ್ಲರನ್ನು ಹಿಂದೆ ಪರಂಪರೆಯ 
ಪ್ರಕಾರ ದೇವರಿಗೆ ಮದುವೆ ಮಾಡಿಕೊಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಪವಿತ್ರೀಕರಿಸಲಾದ ಈ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ವೇಶ್ಯಾವಟಿಕೆಯು ಬಡ ಶೋಷಿತ ಮಹಿಳೆಯರ (ಬಹುಪಾಲು ದಲಿತ ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ 
ಸೇರಿದ ಮಹಿಳೆಯರ) ಬದುಕನ್ನು "ಹಿಂದು' ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಾ ಗಂಡಸರ ಮೋಜಿಗೆ 
ಹಾಗೂ ಮರ್ಜಿಗೆ ತ್ಳುತ್ತದೆ. ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಬಿಜೆಪಿ ಸರ್ಕಾರದ ಸುಧಾರಣಾ 
ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಬಾಲಕಿಯರಿಗೆ ಗೃಹ ನಿರ್ವಹಣೆಯನ್ನು ಕಡ್ಡಾಯ ಪಠ್ಯವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ, 
ಅದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗತಾರತ್ಯಮವನ್ನು ಮತ್ತಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ, ಸಲಹೆಯೂ ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವನದ ಕನಸನ್ನು ರೂಪಿಸಕೊಳ್ಳುವ ವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಇವನ್ನು ಬೋಧಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಈ 
ಶಿಕ್ಷಣದ ಉಪ ವಿಷಯಗಳಾದ "ವ್ಯಕ್ತಿ ಗತ ಬೆಳವಣಿಗೆ', "ಗಂಡಸನ್ನು ಸಂತೋಷಪಡಿಸುವ 
ಬಗೆ, "ಅಡಿಗೆ ಹಾಗೂ ಶುದ್ಧಿ ೇಕರಣ' ಮುಂತಾದವು ಅವರ ಜೀವನದ ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯಗಳೇ 
ಆಗಿ ಬಿಡುತ್ತವೆ. ಈ ಎಳೆಯ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಅವುಗಳ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ತಿರುಗಿಸಿ, 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ- ಆತ್ಮಾಭಿಮಾನದಿಂದ ವಂಚಿತರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿ, ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಏಕರೂಪಿ 
ಹಿಂದು ಸ್ತ್ರೀಯಾಗುವತ್ತ ಸೆಳೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಉನ್ನತ 
ಗುರಿಗಳನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದರಿಂದ ಹಾಗೂ ವಿಶಾಲ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಅವರು 
ವಂಚಿತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹಿಂದು ನಿಯಮದ ಸಕ್ರಿಯ ಜಾರಿಯೆಂದರೆ ಸಣ್ಣ ವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ 
ಮದುವೆಮಾಡುವುದಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಲಿಗೆ ಆಕೆ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಗೃಹ ನಿರ್ವಹಣೆಗೆ 
ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಾಳೆ. ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಕೋಮುವಾದಿ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಮಹಿಳೆಯರ 
ಶಿಕ್ಷಣದ ಏಕಮಾತ್ರ ಉದ್ದೇಶವೆಂದರೆ ಆಕೆ ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿತರನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಬೇಕಾದುದಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಮಹಿಳೆಯರು ಉದ್ಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಸೇರುತ್ತಿರುವುದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ನಿರುದ್ಯೋಗಕ್ಕಿರುವ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣಗಳಲ್ಲೊಂದಾಗಿದೆ 
ಎಂದವು ಸಾರುತ್ತ ವೆ. ಇದರಿಂದ ಅವು ಒಂದೆಡೆ ಮಹಿಳೆಯರ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾವಲಂಬನೆಯನ್ನು 
ಮುರಿದರೆ ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ ಮಹಿಳಯರನ್ನು ಉದ್ಯೋಗ ಕಸಿಯುತ್ತಿರುವವರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿ 
ದಮನಿತ ಗಂಡು-ಹೆಣ್ಣಿನ ನಡುವೆ ವೈಷಮ್ಯವನ್ನು ಬೆಳೆಸುತ್ತವೆ. 


ಬಿಜೆಪಿ ನೇತೃತ್ವದ ಸರ್ಕಾರವು ತೆಗೆದಿರುವ ಮತ್ತೊಂದು ಕೋಮುವಾದಿ ಮಹಿಳಾ 
ವಿರೋಧಿ ಕ್ರಮವೆಂದರೆ ಅತ್ಯಾಚಾರಿಗಳಿಗೆ ಮರಣದಂಡನೆ ವಿಧಿಸುವುದು ಎಂಬುದಾಗಿದೆ. 
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ಒಂದೆಡೆ ಸಂಘಪರಿವಾರದ ಎಶ್ವ ಹಿಂದು ಪರಿಷತ್‌, ಮಧ್ಯಪ್ರದೇಶದ ಜಾಬ್ವದಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ನನ್‌ಗಳ ಅತ್ಯಾಚಾರವನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿದರೆ, ಬನ್ವಾರಿ ದೇವಿಯ ಮೇಲೆ 
ಅತ್ಯಾಚಾರವೆಸಗಿದವರಿಗೆ ಸನ್ಮಾನ ನಡೆಸುತ್ತದೆ. ಇದೇ ಸರ್ಕಾರ ಅದನ್ನೊಂದು ದುರ್ಫಟನೆ 
ಎಂದು ಕರೆದು ವಿಮೆ ಮಾಡಿಸಲು ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಅದ್ವಾನಿ 
"ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ಉಗ್ರ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ವಿಧಿಸಬೇಕೆಂಬುದು ಸರ್ಕಾರದ ನಿಲುವಾಗಿದೆ' 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. (ಅವರ ಈ ಉದ್ದೇಶ ನಿಜವೇ ಆದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ಮಹಿಳೆಯರ 
ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೆ ಕಾರಣರಾಗಿರುವ ಇವರೇ ಮೊದಲು ನೇಣುಗಂಬಕ್ಕೆ ಏರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.) 
ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಇದು ಮಹಿಳೆಯರ ಬದುಕಿನ ಮೇಲೆ ಮತ್ತಷ್ಟು ಹಿಡಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ಸಂಚೇ ಆಗಿದೆ. ಇದು ಅತ್ಯಾಚಾರದ ಬಗ್ಗೆ ಆತಂಕವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿ ಏನೇ ಕಾರಣಕ್ಕೆ 
ಅದಾಗದಂತೆ ತಡೆಯಬೇಕೆಂಬ ಒತ್ತಡವನ್ನು ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ಹೇರುತ್ತದೆ. 
ಗಂಡಸರನ್ನು ಆರೋಪಿಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿ ಶಿಕ್ಷಿಸುವುದನ್ನು ತಡೆಯಲು 
ಮಹಿಳೆಯರಮೇಲೆಯೇ ಅನೇಕ ರೀತಿಯ ತಡೆ ಹಾಗೂ ನಿಯಂತ್ರಣಗಳನ್ನು ಒಡ್ಡಿ 
ಕಡ್ಡಾಯ ಉಡುಗೆ ಕಾಯ್ದೆ, ರಕ್ಷಣಾ ಉ್ಲುದೇಶಗಳಿಗಾಗಿ ಕಡ್ಡಾಯವಾಗಿ ಗಂಡಸಿನ ನೆರವು, 
ರಾತ್ರಿ ಕರ್ಪ್ಯೂ ಮುಂತಾದವನ್ನು ಇದರ ಮುಂದುವರಿಕೆಯಾಗಿ ಹೇರುವ ಎಲ್ಲಾ 
ಸಾಧ್ಯತೆಗಳೂ ಇವೆ. ಪ್ರಸ್ತುತ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂದರೆ ಅತ್ಯಾಚಾರದ ಪ್ರಕರಣಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ 
ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯವೇ ಆಳ್ವಿಕೆ ನಡೆಸಿದೆ. ಅತ್ಯಾಚಾರ ಜಾಮೀನುರಹಿತ ಅಪರಾಧವಾದರೂ 
ಅತ್ಯಾಚಾರಿಗಳನ್ನು ಜಮಾನತ್ತಿನ ಮೇಲೆ ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಹಾಗೂ 
ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಸಾಕ್ಷಿ ಪುರಾವೆಗಳು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಯಾವ ಶಿಕ್ಷೆಯೂ ಇಲ್ಲದೆ 
ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ದು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಲು ಯಾವ ಪ್ರಯತ್ನವೂ ಇಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದ ತೆ ಅತ್ಯಾಚಾರದ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಕಾಳಜಿ ಹಾಗೂ ಅತ್ಯಾಚಾರಿಗಳ ವಿರೋಧ 
ಎಂಬುದು ಬಿಜೆಪಿ ಸರ್ಕಾರದ ಕುಂತಂತ್ರ ಹಾಗೂ ಆಶಾಡಭೂತಿತನವಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೇನೂ 


ಅಲ್ಲ. 
[ae 


ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ ಮಹಿಳಾ ವಿಭಾಗಗಳು ಅಗತ್ಯವಿರುವ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆಂದು 
ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಸಂಗ್ರಹಣೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಮನೆಯೊಳಗೆ ಶಾಂತಿ ಕಾಪಾಡುವ ಸಲುವಾಗಿ 
(ಹಿಂದು ಪುರುಷ ಮೇಲ್ವಾಳಿಕೆಯನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ) ಮಹಿಳೆಯರು ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಅವು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಅವರು ವಿವಾಹ ಎಚ್ಚಿ €ದನವನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 
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ಸಂಘಪರಿವಾರವು ಹಲವಾರು ಚಿತ್ರಗಳ ವಿರುದ್ದ (ಅದು, ವಿಧವೆಯ ಬವಣೆಯನ್ನು 
ತೋರಿಸುವ "ಫಣಿಯಮ್ಮ' ಇರಬಹುದು, ಅತ್ಯಾಚಾರಿಗಳು ಮೇಲ್ಮಾತಿಗೆ ಸೇರಿದವರೆಂದು 
ತೋರಿಸುವ "ಬ್ಯಾಂಡಿಟ್‌ ಕ್ವೀನ್‌' ಇರಬಹುದು, ಅದರ ಮಿತಿಯಲ್ಲೇ ಮಹಿಳಾ ದನಿ ಎತ್ತುವ 
ಇತ್ತೀಚಿನ "ಫೈರ್‌' ಇರಬಹುದು) ತನ್ನ ಅಪ್ರಜಾತಾಂತ್ರಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವನ್ನು ಹೇರುತ್ತಿದೆ. 
ಇದೆಲ್ಲವೂ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ, ಅಶ್ಲೀಲತೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲೇ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. 


"ಏಕರೂಪೀ ನಾಗರಿಕ ಸಂಹಿತೆ'ಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನುಗಳ ಬದಲಾಗಿ 
ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಹಿಂದು ನಾಗರಿಕ ಸಂಹಿತೆಯನ್ನು ಜಾರಿ ಮಾಡುವ ಕುತಂತ್ರಿ ಬೇಡಿಕೆಯ 
ಮೂಲಕ ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಗಳು ಮುಂದಿಟ್ಟಿದ್ದ ಪ್ರಜಾತಾಂತ್ರಿಕ ಏಕರೂಪಿ ನಾಗರಿಕ 
ಸಂಹಿತೆಯ ನ್ಯಾಯಬದ್ಧ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಬಿಜೆಪಿ ಕೂಟವು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ದಮನ ಮಾಡಿದೆ. 


ಇದು ಕೋಮುವಾದ, ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯ ಮೌಲ್ಯದ ಸಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಇದು, 
ಅತ್ಯಂತ ಕಠಿಣ ಶ್ರಮದ ಮೂಲಕ ಸಾಧಿಸಲಾದ ಎಲ್ಲಾ ಮಹಿಳಾ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟು 
ನಾಶ ಮಾಡಲು ಕೆನ್ನಾ ಲಗೆಗಳನ್ನು ಚಾಚುತ್ತಿದೆ. 


ಹೆಚ್ಚು ತಿರುವ ಮೂಲಭೂತವಾದಕ್ಕೆ ಹಾಗೂ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಮೇಲೆ ಅದರ ಹಿಡಿತದ ಹೆಚ್ಚಳಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ಕೋಮುವಾದ : 


ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಹಿಂದು ಸಂಹಿತೆ ಹಾಗೂ ಇನ್ನಿತರ ಎಲ್ಲಾ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನುಗಳು 
ಮುಸ್ಲೀಮ್‌, ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌, ಸಿಖ್‌, ಇತ್ಯಾದಿ - ತಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕ ಕೃತ್ಯಗಳ ಮೇಲೆ. 
ಆಧಾರಿತವಾಗಿದ್ದು ಇಂದಿನ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪ್ರಗತಿಪರ ಅಂಶವನ್ನು ಹೊಂದಿರದೆ 
ಮಹಿಳಾ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ಆಳವಾದ ಪುರುಷಾಧಿಪತ್ಯ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುವ ಇವು, ಅಸಮಾನ ಕುಟುಂಬ ಹಾಗೂ ಪ್ರಭುತ್ವ ರಚನೆಯನ್ನು 
ಮುಂದುವರೆಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಸಲುವಾಗಿಯೇ ರಚಿತವಾಗಿವೆ. ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಕಾನೂನುಗಳು ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಅಡಿಯಾಳಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನೆ e ಬಯಸುತ್ತವೆ. ಹಾಗಾಗಿ 
ಅವು ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮದುವೆ, ಎಚ್ಛ್ಚೇಧನ, ಜೀವನಾಧಾರ ಮುಂತಾದ 
ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ನಿರ್ಬಂಧಿಸುತ್ತವೆ. 
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70ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೊಂದಿಗೆ ಈ ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಕಾನೂನುಗಳನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಲಾಯಿತು. ಏಕರೂಪಿಯಾದ ಲಿಂಗ 
ತಾರತಮ್ಯವಿಲ್ಲದ ನ್ಯಾಯಯುತ ನಾಗರೀಕ ಸಂಹಿತೆಯ ಬೇಡಿಕೆ ಮುಂದೆ ಬಂದಿತು. 


ಧರ್ಮದ ಹಾಗೂ ಮಹಿಳೆಯರ ಬದುಕಿನ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವ ಅದರ 
ಕುತಂತ್ರಗಳ ವಿರುದ್ದ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಮಂಡಿಸಲಾಯಿತು. ಪ್ರಗತಿಪರ ಸಂಘಟನೆಗಳ 
ಬೆಂಬಲದೊಂದಿಗೆ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದ ಒಳಗಿನಿಂದಲೇ ವೈಯಕ್ತಿ ಕ ಕಾನೂನಿನ 
ಬದಲಾವಣೆಗಾಗಿ ಒತ್ತಡ ಕಂಡುಬರತೊಡಗಿತು. 


ಇದು ಮುಂದುವರೆಯುವ ಮೊದಲೇ, ಧರ್ಮದ ಸುತ್ತ ಸಮುದಾಯದ ಗುರುತನ್ನು 
ಹೆಣೆಯುವ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿ ರಾಜಕೀಯ ಮೇಲ್ಮೈ ಸಾಧಿಸತೊಡಗಿತು. ಅದು 
ಮಹಿಳೆಯರ /ಜನರ ನಡುವಿನ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಜಾತಾಂತ್ರಿಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುತ್ತಾ 
ಇಡೀ ಸಮೂಹದ ಮೇಲೆ ಧರ್ಮದ ಹಿಡಿತವನ್ನು ರಷ್ಟ ಬಯಸಿತು. 
ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಎಲ್ಲಾ ಸರದಲ್ಲೂ ಕೋಮುವಾದೀಕರಣ, ಪ್ರಾರಂಭವಾದ 
ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ 3 ಅಂಶಗಳು ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯಗಳಲ್ಲಿನ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಬದುಕನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಸಂಕೀರ್ಣ ಹಾಗೂ ಅಂಧಮಯ ಗೊಳಿಸಿದವು. 


ಎ) ಈ ಸಮುದಾಯದೊಳಗಿನ ಬಹುಪಾಲು ಪ್ರಗತಿಪರರು ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹಿಂದೂ 
ಸಂಹಿತೆಯ ಹೇರಿಕೆಯಾಗಬಹುದಾದ ಜೀವಂತ ಅಪಾಯ ಭಾಸನ 
ಮೌನ ತಾಳಿದರು ಅಥವಾ ತಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು, ಅವೆಷ್ಟೇ 

ನ್ಯಾಯದಿಂದ ಮಿತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದರೂ ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ನೂಕಲ್ಪಟ್ಟರು. 


ಬಿ) ಕೋಮುವಾದಿ ಬೆದರಿಕೆ ಹಾಗೂ ಹಿಂಸೆಯಿಂದಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಭದ್ರತೆ ಹಾಗೂ 
ಆರ್ಥಿಕ ನೆರವಿಗಾಗಿ ಮಹಿಳೆಯರು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳ ಮೇಲೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ 
ಅವಲಂಬಿತರಾಗಬೇಕಾಗಿ ಬಂತು. 


ಸಮುದಾಯದೊಳಗೆ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳ ಹಾಗೂ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮುಖಂಡರ 

ಹಿಡಿತ ಹೆಚ್ಚಾಗತೊಡಗಿತು. ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಮ್ಮ ಅಧಿಕಾರದ ಪುನಸ್ಥಾಪನೆ 

ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಅವರು ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳತೊಡಗಿದರು. ಶಹಭಾನು ಪ್ರಕರಣಕ್ಕೆ 
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2೫ 
ಗ್‌” 


ಮುಸ್ಲೀಮ್‌ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾದ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಇದಕ್ಕೊಂದು 


ಉದಾಹರಣೆ. 


ಆದ್ದರಿಂದ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದೊಳಗಿನ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಮೂಲಭೂತವಾದಕ್ಕೆ 
ತಡೆಒಡ್ಡಬೇಕಾದರೆ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತಿರುವ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದದ ಎರುದ್ಧದ 
ಸಕ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದಿಂದ ಅದನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಯ ಜವಾಬ್ದಾ ಡಿ 


ಕೋಮವಾದ ಎಂಬುದು ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿ ಗಮನ ಹರಿಸಬೇಕಾದ ಮತೊಂದು 
ವಿಷಯವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಮೇಲಿನ ಅಂಶಗಳು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. ಇದು 
ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಯ ಗಮನ ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸಬೇಕಾದ ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. 
ಕೋಮುವಾದದ ವಿರುದ್ದ ಹೋರಾಡಲು ವಿವಿಧ ಸಮುದಾಯಗಳ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು 
ಒಗ್ಗೂ ಡಿಸಬೇಕಿದೆ. ಕೋಮುವಾದವು ಎರಡು ಅಲಗಿನ ಕತ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಒಂದೆಡೆ ಅದು 
ಮಹಿಳೆಯರ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ದಮನಿಸುತ್ತದೆ. ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ ಇರುವ ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಕಸಿದು ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಸಂಕುಚಿತ ಗೋಡೆಗಳ ನಡುವಿನ ಕಗ್ಗತ್ತಲಿಗೆ ನೂಕುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಾ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಈ ವಾಸವದ ಬಗ್ಗೆ ಜಾಗೃತರಾಗಬೇಕಿದೆ. ಭಾ ಸಂಘಟನೆಗಳು ತಮ್ಮ 
ಪ್ರತಿಭಟನೆಯನ್ನು ಬಲಪಡಿಸಬೇಕಿದ. 


ಇನ್ನೆರಡು ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರಗಳತ್ತ ಇಲ್ಲಿ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುವ ಅಗತ್ಯವಿದೆ. 


1 * ರಾಜು ಜನ್ಮಭೂಮಿ ರಥಯಾತ್ರೆ' ಕರೆಗಳತ್ತ ಮಹಿಳಾ ಸಂಘಟನೆಗಳ ಕೆಲವು 
ಸದಸ್ಯೆಯರು ಹಾಗೂ ಕಾರ್ಯಕರ್ತೆಯರು ಸೆಳೆಯಲ್ಪಟ್ಟರು, ಕೆಲವೆಡೆ ಈ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ವಿವಿಧ 
ಸ್ವರಗಳಲ್ಲಿ, ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ವಿಭಜನೆಯು ಬಂದಿತು. ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಈ ರೀತಿ 
ಮಹಿಳಾ ಸಂಘಟನೆಗಳೊಳಗೆ ವಿಭಜನೆ ತರುವಲ್ಲಿ ಸಫಲರಾಗಲು ಕಾರಣ ಆ 
ಸಂಘಟನೆಗಳು ಸದಸ್ಯರಿಗೆ ನೀಡಿದ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿನ ಶಿಕ್ಷಣದಲ್ಲಿನ ಕೊರತೆಯೇ ಆಗಿದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಹಲವು ಮಹಾ ಸಂಘಟನೆಗಳು ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯವ್ಯಾಪ್ತಿಯನ್ನು ನೇರವಾಗಿ 
ಗೋಚರಿಸುವ ಪುರುಷಾ ಷಾಧಿಪತ್ಯದ ವಿರುದ್ದದ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ 
ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಇಲ್ಲಿ ಪುರುಷಾ ಷಾಧಿಪತ್ಯವನ್ನು, ತೀರಾ ನೇಲ್‌ ಪದರದಲ್ಲಿ ' 
ಕುಟುಂಬದೊಳಗೆ ವ್ಯಕಿ ಕ್ಲಿಯೊಬ್ಬ ನಡೆಸುವ ಹಿಂಸೆ ಎಂಬಂತೆ, ಗ ಗಹಿಸಲಾಗಿದೆಯೇ ಹೊರತು 
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ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವದೊಂದಿಗಿನ ಅದರ ಜೀವಂತ ಹಾಗೂ ಅಳವಾದ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು 
ನೋಡುತ್ತಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮ ಹಾಗೂ ಸಮುದಾಯದ ಸುತ್ತ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ, ತಪ್ಪು ಗ್ರ ಗ ಹಿಕೆ ಹಸಿ ಆಯಾ ಧರ್ಮದೊಂದಿಗೆ ತಮ್ಮನ್ನು 
ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಧೋರಣೆ ಹಾಗೇ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತದೆ. ಇದರೊಂದಿಗೆ ಬಂದು 
ಸಿದ್ಧಾಂತಿಗಳು ಹಾಗೂ ಧರ್ಮಾಂಧರು ಬಿತ್ತಿರುವ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ಬಗೆಗಿನ 
ಫಾರ್ನಾಗ ಹಗಳು ಸೇರಿಕೊಂಡಿವೆ. ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಉಳಿದಂತೆ ಪ್ರಚುತಾಂತ್ರಿಕ 

ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವವರ ನಡುವೆಯೂ ಕೋಮುವಾದವು ಸುಲಭವಾಗಿ 
ಸ್ನೇಹಿತರನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ತಾನು ದಮನಿಸಲು ಬಯಸುವ ಜನರ ನಡುವೆಯೇ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಕೋಮುವಾದಿಗಳಿಂದ ಸಂಪೂಣವಾಗಿ ಅಪಹರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಮಹಿಳಾ 
ಸಂಘಟನೆಗಳೂ ಇವೆ. ಕೋಮುವಾದವು ವೇಗವಾಗಿ ಸಂಘಟನೆಗಳ ಒಳಗೂ 
ಹಬ್ಬುತ್ತಿರುವ ಹಿನ್ನ ಲೆಯಲ್ಲಿ ಮಹಿಳಾ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಆಗಿರುವ ತಪ್ಪುಗಳಿಂದ ಪಾ ಪಾಠಗಳನ್ನು 
ಕಲಿಯಬೇಕಿದೆ. ಕೋಮುವಾದಿ, ರಾಜಕೀಯದೊಂದಿಗೆ ರಾಜಿ ಇಲ್ಲದಂತೆ 
ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಧರ್ಮದ (ಮತ್ತು ಜಾತಿಯ) ಹಿಡತದಿಂದ 
ಹೊರತರಲು ಕಠಿಣ ಶ್ರಮವನ್ನು ಹಾಕಬೇಕಿದೆ. 


ಮಹಿಳೆಯರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ಪಾತ್ರವನ್ನು ಸ್ವಾನುಕಂಪ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ 
ಪರಿಗಣಿಸುವುದು ಸರಿಯೇ, ಆದರೆ ಅದೇ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ಪ್ರತಿಗಾಮಿ 
ಪರಿಣಾಮಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಹಿಳಾ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ವಿವರಿಸಿ, ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು 
ಜಾಗೃತರನ್ನಾಗಿಸುವುದನ್ನು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಬಾರದು. ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದೊಳಗಿನ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವ ಸಂಧಿಗೃತೆಯ ಬಗ್ಗೆ RASS ಬಗ್ಗೆ 
ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸಬೇಕು. ಅಲ್ಲದೆ ಕೋಮುವಾದದ ವಿರುದ್ಧದ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ Sis 
ಇತರೆ ಸಮಾನ ಆಸರೆ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಅವರೊಂದಿಗೆ ಒಗ್ಗೂಡುವತ್ತ ವಿಶೇಷ ಗಮನ 
ನೀಡಬೇಕು. 


ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ಮೇಲಿನ ದಾಳಿಯಿಂದಾಗಿ ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ 
ಬಂದಿರುವ ಮತ್ತೊ, ಂದು ತಿರುವೂ ಸಹ ಆತಂಕಕಾರಿಯಾದುದ್ದಾ ಗಿದೆ. ಶರಿಯತ್‌ 
ಮುಸ್ಲೀಮ್‌ ಕಾನೂನಿನಂತಹ ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಧಿ, ನಿಯಮ, ಆಚರಣೆಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡುತ್ತ ಬರುತ್ತಿದ್ದ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದೊಳಗಿನ ಪ್ರಜಾ ತಾಂತ್ರಿಕ ಮಹಿಳಾ 
ಸಂಘಟನೆಗಳು ಹಾಗೂ ಇತರೆ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಮಹಿಳಾ ಸಂಘಟನೆಗಳೊಳಗಿನ ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ 
ಸಮುದಾಯದ ಹಿನ್ನಲೆಯಿಂದ ಬಂದ ಮಹಿಳೆಯರಲ್ಲಿನ ಕೆಲವರು ಮತ್ತೆ ಧಾರ್ಮಿಕ 
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ಮೂಲಭೂತವಾದತ್ತ ಸರಿಯತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಇದುವರೆಗೆ ತಮ್ಮ ಶತೃಗಳೆಂದು 
ಪರಿಗಣಿಸಿದವರನ್ನೇ ಯಾವ ವಿಮರ್ಶೆಯೂ ಇಲ್ಲದೆ ಬೆಂಬಲಿಸತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಇದು 
ಒಂದೆಡೆ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದದ ದುರಾಕ್ರಮಣಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮ/ 
ಸಮುದಾಯ ಸಂಸ್ಕತಿಯನ್ನು, ಅನನ್ಯತೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಎಂಬ 
ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳ ಕರೆಗೆ ಬಲಿಯಾಗಿರುವುದರ ಪರಿಣಾಮವಾದರೆ ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ 
ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು ಕಾಡುತ್ತಿರುವ ಅಭದ್ರತೆ ಇದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದ ಮಹಿಳೆಯರು ಈ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯ ಹಿಂದೆ 
ಅಡಗಿರುವ ಅಪಾಯದ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರವಹಿಸಬೇಕಿದೆ. ಇದು ನಮ್ಮ ಮೇಲಿನ ದಮನವನ್ನು 
ಮುಂದುವರೆಸುತ್ತದೆ ಹಾಗೂ ತೀವ್ರಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದದ ಎರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡುತ್ತಲೇ ಮಹಿಳೆಯರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಬಗೆಗೆ ರಾಜಿಯಾಗದಂತೆ ತಮ್ಮ 
ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿಯೂ ನಾವು ಹೋರಾಟ ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕಿದೆ. ಹಲವು ಅಡೆತಡೆಗಳು, 
ತೊಂದರೆಗಳು ಇದ್ದಾ ಗ್ಯೂ ಹೊರಬಂದು ಕೋಮುವಾದದ ಮತ್ತು ಮೂಲಭೂತವಾದದ 
ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವ ಪ್ರಜಾತಾಂತ್ರಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಹಾಗೂ ಎಲ್ಲಾ ದಮನಿತ 
ಮಹಿಳೆಯರೊಂದಿಗೆ ಕೈಗೂಡಿಸಬೇಕಿದೆ. 


2. ನಾಎಲ್ಲಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿರುವ ಮತ್ತೊ ೦ದು ಅಂಶವೆಂದರೆ ಕೋಮುವಾದವು 
ಒಂದು ನಿರಂಕುಶ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ನಡವಳಿಕೆಯಾಗಿದೆ.' ಅದು ಕೆಲವು 
ಧರ್ಮಾಂದ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಮತ್ತು ಸಂಘಟನೆಗಳ ಕೆಲಸವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಚಾರಿತ್ರಿಕವಾಗಿ 
ನಿರಂಕುಶತೆಯು ತೀವ್ರ ಆರ್ಥಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಅದು ಜನರ ಭ್ರಮ ನಿರಸನ ಹಾಗೂ ಹಿಂದುಳಿದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಆಧರಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಆರ್ಥಿಕ ಎನಾಶಕ್ಕೆ, ಕುಸಿಯುತ್ತಿರುವ ಜೀವಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ 
ಉಚ್ಛವರ್ಗ ಹಾಗೂ ಪ್ರಭುತ್ವದಿಂದ ಜನರ ಗಮನವನ್ನು ತಿರುಗಿಸಿ ಜನರ ನಡುವೆ ಇರುವ 
ಮತ್ತೊಂದು ಸಮುದಾಯವನ್ನು ಅದಕ್ಕೆಲ್ಲಾ ಕಾರಣವೆಂದು ತೋರಿಸಿ ಅವರ ಎನಾಶದಲ್ಲೇ 
ಪರಿಹಾರವಿದೆಯೆಂದು ವೈಶಮ್ಯವನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಕೋಮುವಾದವು 
ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಕೋಮುವಾದವು ಪ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಶೋಷಕ ವರ್ಗಗಳ ಹಾಗೂ 
ಪ್ರ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಯೋಜಕ ನಡೆಯಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಪ್ರ ಭುತ್ವದ ಜನ ವಿರೋಧಿ ನೀತಿಗಳ ವಿರುದ್ದ 
ತೀವ್ರ ಗೊಳ್ಳುವ ಪ ಪ ಪ್ರತಿರೋಧವನ್ನು ಹತ್ತಿಕಲು ಆಟಾ ಸಾಧನ ಸಹ ಇದಾಗಿದೆ. 
ನಿರಂಕುಶ ಪ್ರಭುತ್ವವೆಂಬುದು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ ಪ್ರಭುತ್ವವಾಗಿದ್ದು ಇರುವ ಪ್ರಜಾ ತಾಂತ್ರಿಕ 
ನಿಯಮಗಳನ್ನು ತೂರಿ ಅದು ಆಳ್ವಿಕೆ ನಡೆಸುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲೇನು ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ 


ಎಂಬುದರೊಂದಿಗೆ ತುಲನೆ ಮಾಡಿ ನೋಡಿ. ತೀವ್ರ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು- ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚು ಜನರು ಬೀದಿಗೆ 
ಎಸೆಯಲ್ಪಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಎಲ್ಲಾ ನೀತಿಗಳೂ ಸಹ ಅಸಿವಂತ ಕರಟ 4 ಸ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಹಾಗೂ ಭೂ ಮಾಲೀಕರಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿವೆ. ಎಲ್ಲಾ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನು 
ಹಾಗೂ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಲೂಟಿ ಮಾಡಲು ಮುಕ್ತ ಅವಕಾಶ ಮ ಒಂದೆಡೆ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ತೀವ್ರ ಗೊಳ್ಳುತ್ತಿವೆ. ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ ಈ ಶೋಷಣೆ ವಿರುದ್ದ ಮಹಿಳೆಯರ/ 
ಜನರ ಹೋರಾಟಗಳು ಬಲಗೊಳ್ಳುತ್ತಿವೆ. ಎಲ್ಲಾ ಸಂಸದೀಯ ಪಕ್ಷಗಳ (ಅದು ಬಿಜೆಪಿ 
ಇರಲಿ, ಕಾಂಗ್ರೇಸ್‌ ಇರಲಿ, ಮತ್ಯಾವುದೇ ಇರಲಿ) ಹಾಗೂ ಅವು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುವ ಶೋಷಕ 
ವರ್ಗಗಳ ಆಯ್ಕೆ ನೇರವಾಗಿ ಅಥವಾ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ನಿರಂಕುಶ ವಿಧಾನವನ್ನು 
ಬೆಂಬಲಿಸುವುದು, ಅಳವಡಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಕೋಮುವಾದದ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಗಂಬೀರವಾಗಿ ತೊಡಗಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಯಾವುದೇ ಮಹಿಳಾ ಸೂ ಟೆ 
ಅದನ್ನು ಪೋಷಿಸುತ್ತಿರುವ ಹಾಗೂ ಬೆಳೆಸುತ್ತಿರುವ ಶೋಷಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ /ಪ್ರಭುತ್ವದ 
ವಿರುದ್ದವೂ ಹೋರಾಡಬೇಕಿದೆ. ಕೋಮುವಾದವನ್ನು, ಮಹಿಳಾ ದಮನವನ್ನು ವಿಶಾಲ 

ಚೌಕಟ್ಟನೊಳಗಿಟ್ಟು ಅವುಗಳ ನಡುವಿರುವ ಅವಿನಾಭಾವ ದತಮಾಕಗತರ್‌ 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ ಬಿಡಿ ಬಡಿಯಾಗಿ ಪರಿಗಣಿಸಿ, ಪ್ರತಿಕ್ರಿ ಯಿಸಿದಲ್ಲಿ ಅದು ಅಂತಿಮವಾಗಿ 
ಸೋಲಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಸೈದ್ದಾಂತಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ವಾಸ್ತ ವಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದಿ 
ದುರಾಕ್ರ ಮಣವನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಇಂದಿನ ಅಗತ್ಯ ವಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದದ 
ರಾಜಕೀಯ ಹಾಗೂ ಅದರ ಅಪಾಯದ ಬಗ್ಗೆ ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಕಾರ್ಯಕರ್ತೆಯರ ನಡುವೆ ಆಳವಾದ ಹ್ಯೊ ಮೂಡಿಸಲು ದಮನಿತ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು 
ಜಾಗೃತ ಗೊಳಿಸಲು ಅಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ಮಹಿಳೆಯರೊಂದಿಗೆ ಒಗ್ಗೂಡಲೂ, ಹೋರಾಟ 
ನಿರತ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಜಾ ತಾಂತ್ರಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಕೈಗೂಡಿಸಲು, ಅಗತ್ಯವಿರುವ 
ಸಯ ಂಜನೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿ Sins ಪ್ರತಿ ಮಹಿಳಾ 
ಸಂಘಟನೆಯ ಮುಂದಿರುವ ತುರ್ತಿನ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಾಗಿದೆ. 


- ಮಹಿಳಾ ಜಾಗೃತಿ 
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ಮುನುಷ್ಯತ್ವದ ಬಳ್ಳಿಗೆ ಮತಾಂಧರ ಕೊಳ್ಳಿ 


-ಸನತ್‌ ಕುಮಾರ್‌ ಬೆಳಗಲಿ 


ಇಡೀ ಮನುಕುಲಕ್ಕೆ ಶಾಂತಿ, ಅಹಿಂಸೆಯ ಸಂದೇಶ ನೀಡಿದ ಮಹಾತ್ಮಗಾಂಧೀಜಿ 
ಅವರ ಜನ್ಮಭೂಮಿ ಈಗ ಕಸಾಯಿಖಾನೆಯಂತಾಗಿದೆ. ಕಸಾಯಿಖಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಟುಕರು 
ಮಚ್ಚು ಹಿಡಿದು ಕುರಿ, ಮೇಕೆಗಳನ್ನು ಕತ್ತರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಗುಜರಾತೆಂಬ ಆಧುನಿಕ 
ಕಸಾಯಿಖಾನೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಮನುಷ್ಯರೇ ಕೊಳ್ಳಿ ಇಟ್ಟು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಿದರು. 
ಉರಿಯುವ ಬೆಂಕಿಯಲ್ಲಿ ಎಳೆ ಕಂದಮ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಸಾಡಿ ಕೇಕೆ ಹಾಕಿ ನಕ್ಕರು. ನನ್ನನ್ನು 
ನನ್ನವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಡಿ ಎಂಬ ಆಕ್ರಂದನ ಈ ನರಹಂತಕರ ಕಿವಿಗೆ ಅಪಳಿಸಿದರೂ 
ಹೃದಯ ಕರಗಲಿಲ್ಲ. ಜ್ವಾಲೆ ತಣ್ಣಗಾಗಲಿಲ್ಲ. ಅಂತಃಕರಣ ಅರಳಲೇ ಇಲ್ಲ 


ಭಾರತವೆಂಬ ಈ ಮಹಾನ್‌ ದೇಶ ವಿಭಜನೆಯಾದಾಗ ಇಂಥದೇ ಘೋರ 
ಘಟನೆಗಳು ಒಂದಲ್ಲ ಸಾವಿರಾರು ಸಂಭವಿಸಿದ್ದವು. ಆಗ ಅದನ್ನು ಕಣ್ಣಾರೆ ಕಂಡಿದ್ದ ಹಿರಿಯ 
ಪತ್ರಕರ್ತ ಕುಲದೀಪನಯ್ಯರ ಇಂದಿಗೂ ಅದನ್ನು ನೆನೆಸಿಕೊಂಡು ಕಣ್ಣಿ "ರು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. 
ಕುಶವಂತ್‌ ಸಿಂಗ್‌, ಭೀಷ್ಠ ಸಹಾನಿ, ಗೋವಿಂದ ನಿಹಲಾನಿ ಹೀಗೆ ನಂ ಪ್ರ ಜ್ಞಾವಂತರು 
ಭಾರತದ ವಿಭಜನೆ ನಂತರ ಪಾಕಿಸ್ತಾನಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ಊರುಗಳನ್ನು ತೊರೆದು ಬಂದವರು. 
ಅವರಿಗೆ ಕೋಮು ದಳ್ಳು ರಿಯ ನೋವು ಸತಃ ಅನುಭವಿಸಿಗೊತ್ತಿದೆ. ಅಂತಲೆ ಗುಜರಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಜನಾಂಗ ದ್ವೇಷದ ಜಂ ಭುಗಿಲೆದ್ದಾಗ ಶಾಂತಿಯ ಪಂಜು ಹಿಡಿದು ಇವರೆಲ್ಲ ಮೆರವಣಿಗೆ 
ನಡೆಸಿದರು. ಕ ಹತ್ಯಾ ಕಾಂಡ ನಿಲ್ಲಲಿ ಎಂದು ಕೂಗಿ ಹೇಳಿದರು. ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ 
ಅರ್ಧಶತಮಾನದ ಸಾರವ ನಡೆಯುತಿ ರುವ ಮಾರಣಹೋಮವನ್ನು ಡಿ 
ದಿಗ್ಬಾಂತರಾದರು. 


ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯನ್ನು ನೀಡಿದ ಗುಜರಾತ್‌ ತುಂಬೆಲ್ಲ ಈಗ 
ನಾಥೂರಾಮ ಗೋಡ್ಸೆಯ ಶನಿಸಂತಾನ ಬೆಳೆದು ನಿಂತಿದೆ. ಈ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಹಿಂದೂ 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ಪ್ರಯೋಗ ಶಾಲೆಯೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಪ್ರಯೋಗ ಹುಲಿಯಾದ 
ತೊಂಭತ್ತರ ದಶಕದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಅದ್ವಾನಿ ರಥಯಾತ್ರೆ ಹೊರಟಿತು. ಹೋದಲ್ಲಿಲ್ಲ 
ಕೊಳ್ಳಿ ಇಡುತ್ತಲೇ ಪರಿಕ್ರಮಿಸಿತು. ಇದೇ ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಬರಿ ಮಸೀದಿಯನು 
ಹೇಗೆ ನಾಶ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ತರಬೇತಿಯನ್ನು ವಿಧ್ವಂಸಕರಿಗೆ ನೀಡಲಾಯಿತು. ಇದೇ 
ಪ್ರಯೋಗ ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಚರ್ಚುಗಳನ್ನು ನೆಲಸಮಗೊಳಿಸಿ ಕೈಸ್ತ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ 
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ಬೇಟೆಯಾಡಲಾಯಿತು. ಇದೇ ಪ್ರಯೋಗ ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಹಾಗೂ ಹಿಂದುಳಿದವರಿಗೆ 
ಮೀಸಲಾತಿ ಇರಕೂಡದೆಂಬ ಅಪಸ್ವರ ಆರಂಭವಾಯಿತು. 


ಪ್ರಾಣಿ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಸತ್ತ ಕಪ್ಪೆ ಹಾವು, ಜಿಂಕೆ, ಹುಲಿಗಳನ್ನು 
ಸಿಗಿದು ಅಧ್ಯಯನಕ್ಕೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಹಿಂದುತ್ವದ ಈ ಹೊಸ 
ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವಂತ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಅವರ ಜಾತಿ ಮತದ ಆಧಾರದಿಂದ 
ಗುರುತಿಸಿ ಉರಿಯುವ ಬೆಂಕಿಗೆ ಹಾಕಿ ಹಿಂದೂತ್ವದ ಕಮಿಟ್‌ಮೆಂಟ್‌ ಎಷ್ಟಿದೆ ಎಂಬ ಪರೀಕ್ಷೆ 
ನಡೆದಿದೆ. ಮಕ್ಕಳು ಮಹಿಳೆಯರು, ಮುದುಕರನ್ನದೆ ಮನೆಯೊಳಗಿದ್ದವರನ್ನೆಲ್ಲ ಹೊರಗೆ 
ಬರದಂತೆ ಮಾಡಿ ಮನೆಗೆ ಬೆಂಕಿ ಹಚ್ಚಿ ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ ನೀಚತನವೆಲ್ಲ 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದಿದೆ. 


ಗುಜರಾತ್‌ ಬರೀ ಗಾಂಧೀಜಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಜನ್ಮ ನೀಡಿಲ್ಲ ಸರ್ದಾರ್‌ ವಲ್ಲಭಬಾಯಿ 
ಪಟೇಲ, ಮುರಾರ್ಜಿ ದೇಸಾಯಿ ಇದೇ ನೆಲದಿಂದ ಬಂದವರು. ಮುಂಬಯಿ ಬಿಟ್ಟ ರೆ ಅತ್ಯಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಜವಳಿ ಗಿರಣಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಅಹ್ಮ ದಾಬಾದ ಕಾರ್ಮಿಕ ಆಂದೋಲನ ಪ್ರಬಲ 
ಕೇಂದ್ರವಾಗಿತ್ತು ಇಂದುಲಾಲ ಯಾಗ್ದಿಕ್‌, ಅಶೋಕ್‌ ಮೆಹತಾ, ದಿನಕರ ಮೆಹತಾರಂಥ 
ಎಡಪಂಥೀಯ ನಾಯಕರು ಇಲ್ಲಿ ಆಗಿ ಹೋದರು. ಒಮ್ಮೆ ಕೆಂಬಾವುಟ ಹಿಡಿದು ಸಂಬಳ 
ಭತ್ಯೆಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಂಡ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಇದು ಕೇಸರಿ ಬಾವುಟ ಹಿಡಿದು ನರಮೇಧದ 
ಸಾರಥ್ಯ ವಹಿಸಿದೆ. 


ಗೋದ್ರಾ ಬಳಿ ಉರಿಯುತ್ತಿರುವ ರೈಲಿನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಮೊಲೆ ಚೀಪುತ್ತಿರುವ 
ಮಗುವಿನೊಂದಿಗೆ ಸುಟ್ಟು ಕರಕಾದ ತಾಯಿಯ ಆಕ್ರಂದನವಾಗಲಿ, ಅಹ್ಮದಾಬಾದನಲ್ಲಿ ತನ್ನ 
ಹಡೆದವ್ವನ ಮೈತುಂಬ ಬೆಂಕಿ ಆವರಿಸಿದಾಗ ಆಕೆಯನ್ನು ಬದುಕಿಸಲು ಹೆಣಗಿ ಹೆಣವಾದ 
ಮಗುವಿನ ರೋದನವಾಗಲಿ ಮತಾಂಧ ಪಿಶಾಚಿಗಳ ಹೃದಯವನ್ನು ಕರಗಿಸಲಿಲ್ಲ. ಎರಡೂ 
ಕಡೆ ಮನುಷ್ಯರು ಉರಿದು ಹೋದರು. ಈ ಎರಡೂ ಕಡೆ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೊಳ್ಳಿ 
ಇಟ್ಟ ಮತಾಂಧರಿಗೂ, ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಇವರೆಲ್ಲ ಜೀವ ವಿರೋಧಿ ಅಂತ್ರಾಕ್‌ 
ಜಂತುಗಳು. 

ದುರಂತ ಸಾವಿಗೀಡಾದವರನ್ನು ಅವರಿಗಿರುವ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಎಂದು 
ಕರೆಯಬಹುದು. ಇವೆಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮೀರಿದ ಅಸಲಿ ಸತ್ಯವೆಂದರೆ ಅವರು ಭಾರತದ ಪ್ರಜೆಗಳು, 
ಕೇವಲ ಮನುಷ್ಯರು, ಈ ಭಾರತವೆಂಬ ದೇಶವನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಬೆಳೆಸಲು ತಮ್ಮ ನೆತ್ತರ ಧಾರೆ 
ಎರೆದವರು. ಸಮಾನತೆ, ಸಹನೆ, ಶಾಂತಿಯ ಕನಸನ್ನು ಕಂಡವರು. ಇಲ್ಲಿ ನಂದಿಹೋದ 
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ಕಂದಮ್ಮಗಳು ಭಾರತದ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಬೆಳಗಬೇಕಾದ ನಂದಾದೀಪಗಳು. ಈ ನಂದಾ 
ದೀಪಗಳನ್ನು ಆರಿಸಿದವರು ಖಂಡಿತ ರಾಷ್ಟ್ರಭಕ್ತರಲ್ಲ ಅವರೆಲ್ಲ ಜನಾಂಗದ್ವೇಷಿ ಪಶುಗಳು. 


ಗುಜರಾತಿನ ಹಿಂಸಾಚಾರದಲ್ಲಿ ಸತ್ತವರ ಸಂಖ್ಯೆ 500-600 ಎಂದು ಸರ್ಕಾರಿ 
ದಾಖಲೆಗಳು ತೋರಿಸುತ್ತಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ಈ ಸಂಖ್ಯೆ ಇದರ ಐದುಪಟ್ಟು ಜಾಸ್ತಿ ಇದೆ 
ಎಂದು ಕಣ್ಣಾರೆ ಕಂಡವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಗೋದ್ರಾ ಘಟನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ನೂರಾರು 
ಊಹಾಪೋಹಗಳು ಹರಡಿವೆ. ಒಂದು ವದಂತಿ ಪ್ರಕಾರ ಸಮೀಪದ ದೇಹೋದ್‌ ಪಟ್ಟಣದ 
ಮಸೀದಿ ಮೇಲೆ ಸಾಬರಮತಿ ಎಕ್‌ಪ್ರೆಸ್‌ ರೈಲಿನ ಮೂಲಕ ಅಯ್ಕೋಧ್ಯೆಯಿಂದ ವಾಪಸಾದ 
ಕರಸೇವಕರು ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡಿದವರೆಂದು ಕೆಲ ವದಂತಿಗಳಿಂದ ಅನಾಹುತ ಸಂಭವಿಸಿತೆಂದು 
ವದಂತಿ ಹರಡಿದೆ ಆದರೆ, ಬಾಹ್ಯಶಕ್ತಿಗಳ ಕೈವಾಡವಿದೆ ಎಂಬುದು ಪೋಲೀಸ್‌ ಮೂಲಗಳ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 


ಅದೇನೇ ಇರಲಿ ಗೋದ್ರಾ ಹಿಂಸಾ ಕಾಂಡವನ್ನು ಇಡೀ ದೇಶವೇ ಖಂಡಿಸಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣರಾದವರನ್ನು ಹುಡುಕಿ ದಂಡಿಸಲೇ ಬೇಕು. ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯವೇ ಇಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ನಡೆದ ದುರಂತಕ್ಕಾಗಿ ಅಹ್ಮದಾಬಾದ್‌, ಸೂರತ್‌, ಬಡೋದೆಗಳಲ್ಲಿ ಕೇಸರಿ 
ಪಟ್ಟಿಯನ್ನು ಹಣೆಗೆ ಸುತ್ತಿಕೊಂಡು, ಖಡ್ಗ ಕಬ್ಬಿಣ ಸರಳು ಹಿಡಿದು ಮುಸಲ್ಫಾನರ 
ಮನೆಗಳಿಗೆ ನುಗ್ಗಿ ಕತ್ತರಿಸಿಹಾಕುವುದು, ಬೆಂಕಿ ಹಚ್ಚಿ ಸುಡುವುದು ಯಾವ ನ್ಯಾಯ 7 
ಸಾಬರಮತಿ ರೈಲು ದುರಂತಕ್ಕೆ ಅಹ್ಮದಾಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ತಾಯಿಯ ಮೊಲೆ ಹಾಲು 
ಕುಡಿಯುತ್ತಿರುವ ಮಗುವಿಗೂ ಏನು ಸಂಬಂಧ. ಅಲ್ಲಿನ ಸೇಡನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಯಾವ ನ್ಯಾಯ? 


ಅಹ್ಮದಾಬಾದನ ಗುಲ್‌ ಮಾರ್ಗ್‌ ಸೊಸೈಟಿ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿರುವ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಮಾಜಿ 
ಸಂಸದ ಈಶಾನ್‌ ಜಾಫ್ರಿ ತಮ್ಮ ಮನೆಯನ್ನು ಗೂಂಡಾಗಳು ಸುತ್ತುವರಿದಿದ್ದಾರೆ ಎಂದು 
ಸಾಯುವ ಆರು ತಾಸು ಮೊದಲೇ ಪೋಲೀಸ್‌ ಕಂಟ್ರೋಲ್‌ ರೂಮ್‌ಗೆ ಫೋನ್‌ ಮೂಲಕ 
ದೂರು ನೀಡಿದ್ದರು. ಪೋಲೀಸ್‌ರೇಕೆ ಬರಲಿಲ್ಲ? ಮತಾಂಧ ಪುಂಡರೊಂದಿಗೆ ಆರುಗಂಟೆ 
ಕಾಲ ಹೆಣಗಾಡಿ ಜೀವ ಉಳಿಸಲು ಪರಿಪರಿಯಾಗಿ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಿದರು. ಜಾಫ್ರಿಸಹಿತ ಅವರ 
ಕುಟುಂಬದ ಎಲ್ಲರು ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿಯಾದರು. ದಿಲ್ಲಿಯ ದೊರೆಗಳಿಗೂ ಜಾಪ್ರಿಯ 
ದೂರು ಹೋಗಿದ್ದರೂ ರಕ್ಷಣೆ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ 


ಅಹ್ಮದಾಬಾದ್‌ ಸೇರಿ ಗುಜರಾತ್‌ ಹೊತ್ತಿ ಉರಿಯುತ್ತಿರುವಾಗ ಪೋಲೀಸರು ತೆಪ್ಪಗೆ 
ನಿಂತಿದ್ದರು. ಉತ್ತರ ಪ್ರದೇಶದ ಪ್ರಾಂತೀಯ ಸಶಸ್ತ್ರ ಪಡೆಯಂತೆ ಗುಜರಾತ್‌ನ ಪೋಲೀಸರು 
ಸಂಘಪರಿವಾರದ ಜನಾಂಗ ದ್ವೇಷದ ಗರಡಿಯಲ್ಲಿ ಪಳಗಿದವರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಈ 
ಹತ್ಯಾಕಾಂಡ ಜನಾಂಗ ಶುದ್ಧೀಕರಣದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಕಂಡಿರಬಹುದು. ಈ 
ರಾಜ್ಯದ ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿ ನರೇಂದ್ರ ಮೋದಿ ಹಿಂದೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸ್ವಯಂ ಸೇವಕ ಸಂಘದ 
ಪ್ರಚಾರಕರರಾಗಿದ್ದರು. ಔರಂಗಜೇಬನ ಕತೆಗಳನ್ನು *ಕೇಳಿ ಬೆಳೆದ ಅವರಿಗೆ ವಿಶ್ವಹಿಂದೂ 
ಪರಿಷತ್ತಿನ ಪುಂಡರು ನಡೆಸಿದ ದಂಗೆ ಶಿವಾಜಿ ಮಹಾರಾಜರ ಧರ್ಮ ಸಂಸ್ಥಾಪನಾ 
ಕಾರ್ಯವಾಗಿ ಕಂಡಿರಬಹುದು 


ಗುಜರಾತ್‌ ಹಿಂದುತ್ವದ ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಾಗಿರುವಂತೆ ಬರಲಿರುವ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ಇಡೀ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಲಿರುವ ಸಂಘರ್ಷದ ದಿಕ್ಲೂ ಚಿಯಾಗಿದೆ. ಎಂಭತ್ತರ ದಶಕದಿಂದ 
ಸಂಘಪರಿವಾರದ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ ಅಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿದಾಗಿನಿಂದ ದಲಿತರು, ಆದಿವಾಸಿಗಳು, 
ಹಿಂದುಳಿದವರು, ಕೈಸ್ತರು ಹಾಗೂ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಸೇರಿ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಮೇಲೆ 
ನಿರಂತರ ಹಿಂಸಾಚಾರ ನಡೆದಿದೆ. ಅಮೆರಿಕೆ ಇಂಗ್ಲೇಂಡಗಳಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದ ಗುಜರಾತಿ 
ಮಾರವಾಡಿಗಳಿಂದ ಹಣತಂದು ಇಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಹಿಂದೂ ಪರಿಷತ್ತಿನ ಈ ಪುಣ್ಯ ಕಾರ್ಯ 
ನಡೆಸುವ ಪ್ರವೀಣ ತೊಗಾಡಿಯಾರಂಥವರು ಇಡೀ ಶೋಷಿತ ವರ್ಗದ ಮೇಲೆ ಉಚ್ಚ 
ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಕಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ದೇಶ ಇನ್ನೊಂದು ಲೆಬನಾನ್‌, ಪಾಲೆಸ್ಟೆನ್‌ ಆಗಬಾರದೆಂಬ ಕಾಳಜಿ ಇದ್ದವರು 
ಜಾತಿಮತಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಮನುಷ್ಯರೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ಎಂಬ ತತ್ವದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇರುವ 
ಗಾಂಧಿವಾದಿಗಳೋ, ಲೋಹಿಯಾ ವಾದಿಗಳು, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ವಾದಿಗಳೂ, 
ಬಸವಾನುಯಾಯಿಗಳು ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಹೊಂದಿದವರು, 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳು ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಒಂದಾಗುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಒಂದು 
ಗುಜರಾತಲ್ಲ ಸಾವಿರಾರು ಗುಜರಾತುಗಳು ಈ ಭಾರತಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಲೇ 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. 


ಎ ಕೃಪ ಜನವಾಹಿನಿ 


ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳ್ಳಾರು ? - ಒಂದು ಚಿಂತನೆ 


ಸಿ.ಎಸ್‌. ದ್ವಾರಕನಾಥ್‌ 


ಭವ್ಯ ಪರಂಪರೆಯದೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವ ದೊಡ್ಡ ಮನೆಯದು. ಆ ಮನೆಯ 
ಗೌರವಕ್ಕೆ 'ಘನತೆಗೆ ಕಿಂಚಿತ್ತೂ ಕುಂದು ಬಾರದಂತೆ ಆ ಕುಟುಂಬದವರೆಲ್ಲಾ ಸೇರಿ ತಮ್ಮ 
ಮನೆಯ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ, ತಮ್ಮ ಮನೆಯ ಆರೋಗ್ಯ, ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಹಗಲಿರುಳೆನ್ನದೆ 
ದುಡಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮನೆಗೆ ಸ ಎಲ್ಲಾ ಥರದ ಕಷ್ಟ ಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳನ್ನು 
ಮನೆಯವರೆಲ್ಲಾ ಸೇರಿ ಎದುರಿಸುತ್ತಾ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ತಾವು 'ಬದುಕುತ್ತಿ ರುತಾ; ರೆ. 
ಇಂಥ ಮನೆಯಲ್ಲೊಬ್ಬ ಕಂಟಕ ಹುಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಇವನು ಬೆವರು ಸುರಿಸಿ ದುಡಿದದ್ದನ್ನು 
ಯಾರೂ ಕಂಡಿಲ್ಲ, ಇವನು ಮನೆಗೆ ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲೂ ಉಪಯುಕ್ತನಲ್ಲ. ಮೂರೂ 
ಹೊತ್ತು ಉಣ್ಣುತ್ತಾ ತೇಗುತ್ತಾ ಮನೆಯವರ ಮೇಲೆಲ್ಲ ತಗಾದೆ ತೆಗೆಯುತ್ತ ಒಬ್ಬರ ಮೇಲೆ 
ಒಬ್ಬರನ್ನು ಎತ್ತಿ ಕಟ್ಟಿ ಮನೆಯಲ್ಲೇ ರಕ್ತಪಾತ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ ! ಕುಟುಂಬಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ಆಸ್ತಿ 
ಪಾಸ್ತಿಯನ್ನೆಲ್ಲಾ ಧ್ವಂಸ ಮಾಡುತ್ತಾ ಉಂಡ ಮನೆಗೆ ದ್ರೋಹ ಬಗೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಇವನೊಬ್ಬನಿಂದಾಗಿ ಮನೆ ಸ್ಥಶಾನವಾಗುತ್ತ ದೆ, ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಅರಳಬೇಕಾದ ಮನಸ್ಸುಗಳು 
ಮುದುಡಿ ಕಂಗಾಲಾಗುತ್ತವೆ | 


ಒಂದೇ ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಮೇಲ್ಕಾಣಿಸಿದ ಮನೆಯ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ದೇಶಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿ 
ನೋಡಿ, ಆ ಮನೆಯ ಮಂದಿಯೇ ಈ ದೇಶದ ನಾಗರೀಕರು ಎಂದು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಿ, ಆ 
ಮನೆ ಮುರುಕನನ್ನೇ ರಾಮಚಂದ್ರ ಪರಮಹಂಸನಿಗೋ, ಗಿರಿರಾಜ ಕಿಶೋರಿನಿಗೋ, 
ಅಶೋಕ ಸಿಂಘಾಲಿನಿಗೋ ಅಥವಾ ವಿನಯ್‌ ಕಟಿಯಾರನಿಗೋ ತಾಳೆ ಮಾಡಿ ನೋಡಿ. 


ಅಲ್ಲಿ ಆ ಮನೆಗೆ ಮಾರಿಯಾದವನೇ, ಇಲ್ಲಿ ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ದ್ರೋಹಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
ಮನೆಯೊಂದರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ದೇಶವೊಂದರ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡುವುದು ಸುಲಭ | 
ಇಂದು ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ದ್ರೋಹ ಬಗೆಯುವವರ್ಯಾರು ? ದೇಶದ್ರೋಹಿಗಳೆಂದರೆ ಯಾರು? 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಕಾಡುತ್ತಿವೆ. ಸಂಘ ಪರಿವಾರದವರು, ತಮಗೆ 
ಆಗದವರನ್ನೆಲ್ಲಾ ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳಂದು ಬ್ರ್ಯಾಂಡ್‌ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅದರಲ್ಲೂ 
ಮುಸಲ್ಮಾನರನ್ನು, ಕೈಸ್ನರನ್ನು ಕೋಮು ಸೌಹಾರ್ದಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯುವವರನ್ನು ಅತಿ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳೆಂದೆ ಜರಿಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಇನ್ನೂ ಸರಳವೆಂದರೆ ಗಡ್ಡ 
ಬಿಟ್ಟವರನ್ನು, ಟೋಪಿ ಹಾಕಿದವರನ್ನು ಮಾಸಿದ ಬಟ್ಟಿ ತೊಟ್ಟವರನ್ನು ಕಪ್ಪಗಿರುವವರನ್ನು, 
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ಕುಂಕುಮ, ನಾಮ ಇಡದವರನ್ನು ಕಡೆಗೆ ಮಾಂಸಹಾರಿಗಳನ್ನು, ಜನಿವಾರ ತೊಡದವರನ್ನು 
ಕ್ರಮೇಣ ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳ ಗುಂಪಿಗೆ ಸೇರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಕೋಮು ದಳ್ಳುರಿಯಿಂದಾಗಿ ಇಡೀ ಭಾರತ ತತ್ತರಿಸುತ್ತಿ: ರುವ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳ್ಳಾರೆಂದು, ತೀರ್ಮಾನಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಇ ಸಕಾಲವೆನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಇಂದು 
ತಮ್ಮ ನೀಚ ಕೃತ್ಯ ಗಳಿಗೆ ಬೆಂಬಲಿಸದ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು ಕಾರಣ ಕೊಟ್ಟು ದೇಶ 
ದ್ರೊ ih hs ಕರೆಯುತ್ತಿರುವ ಈ ಕೇಸರಿ "ಬ್ರಿಗೇಡ್‌ ಅಂದು ಮುಸಲ್ಮಾನರ "ಹೀಲೆ 
ಆಗುತ್ತಿರುವ ಅಮಾನುಷ ಹಿಂಸಾ ಖಾಂಡವನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿ, ಉಪವಾಸ ಕುಂತಿದ್ದಕ್ಕೆ 
ಮಹಾತ [ಗಾಂಧಿಯನ್ನೇ ದೇಶ ದ್ರೋಹಿ ಎಂದರು. 1927ರಲ್ಲಿ ಮಾನವ ವಿರೋಧಿ ಮನು 
ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರ; ವನ್ನು ಸುಟ್ಟರೆಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಡಾ| ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರವರನ್ನು ದೇಶ ದ್ರೋಹಿ 
ಎಂದು ಕರೆದರು | ಇತ್ತಿ ಆಚೆಗಪ್ಟೆ ಈ ಕೆಸರಿ ಫೆಮೂಿ "ಆತ್ಮಪ ಪ್ರ ಜ್ಞ ಯಂತಿರುವ ಅರುಣ್‌ 
ಶೌರಿ "ವರ್ಷಿಪಿಂಗ್‌ ದಿ ಫಾಲ್ಸ್‌ ಗಾಡ್‌ ಎಂಬ ಪುಸ್ತಕ ಬದ್ದು ) ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ರವರನ್ನು 
ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಯೆಂದು ನಿರೂಪಿಸಲು ಸುಳ್ಳುಗಳ ಸರಮಾಲೆಯನ್ನೇ ಹೆಣೆದು ಬಾಯಿ 
ಬಡಕೊಂಡರೂ ಸಂಘ ಪರಿವಾರದವರನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಸಜ್ಜನರೆನಿಸಿಕೊಂಡವರ್ಯಾರೂ "ಕ್ಯಾರೆ' 

ಎನ್ನಲಿಲ್ಲ 


ಇಂದು ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಏನೆಲ್ಲಾ ರಾಜಕಾರಣ, 
ಹಿಂಸೆ ಜನದ್ರೋಹ, ಎಲ್ಲಾ ಮಾಡುತ್ತಿರುವವರು ಪುರೋಹಿತ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರು, 
ಆರ್‌.ಎಸ್‌.ಎಸ್‌.ನ 76 ವರ್ಷಗಳ ದೀರ್ಫ ಆಯುಷ್ಯವನ್ನು ನನಯ ನಿಂತು 
ಬೆಳೆಸಿದವರೂ ಪುರೋಹಿತರೆ, ವಿ.ಹೆಚ್‌.ಪಿ. ಭಜರಂಗ ದಳದ ಮುಖ್ಯಸ್ಥರೂ ಪಸ 
ಪುರೋಹಿತ ವರ್ಗದವರೆ. ಇಂದು ಈ ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ ದುಷ್ಕತ್ರ ಗಳನ್ನು ಗಾ 
ಚೀರಾಡುವವರು, ಆಫೀಸು, ಫ್ಯಾಕ್ಟರಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಪಂಚ್‌ ಮಾಡಿ ರ ವಾದ 
ಮಾಡುವವರು, ಈ ಬಗ್ಗೆ ಪುಟಗಟ್ಟಲೆ ಬರೆಯುವವರು ಎಲ್ಲರೂ ಪುರೋಹಿತರೆ. ಇವರಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಲ್ಪ ಪಾಲು ವ ಪುರೋಹಿತರಿಗೆ “ತಲೆಮಾರಿಕೊಂಡವರೇ, ಇವರ ಜೀತದಾಳುಗಳೆ ಆದ 
ಕೂದ, ದಲಿತ, ಹಿಂದುಳಿದ ವರ್ಗಗಗಳವರಿರಬಹುದು. ಇಂತವರಿಗೆ ಮೆದುಳಿನ 
ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಏನೂ ಇಲ್ಲ _ದಿರುವುದರಿಂದ ಇವರನ್ನು ಕ್ಷಮಿಸಿ ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಬಹುದಷ್ಟೆ 


ಈ ಪುರೋಹಿತ ಶಾಹಿಯ ದೇಶ ದ್ರೊ ಹಕ್ಕೆ ಒಂದು ಇತಿಹಾಸವೇ ಇದೆ. ದಿವಾನ್‌ 
ಪೂರ್ಣಯ್ಯ ನವರು ಅರಸರಿಗೂ ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದಿದ್ದ ರು. ಟಿಪ್ಪು ಸುಲ್ತಾ ನರಿಗೂ 
ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದಿದ್ದರು. ಬ್ರಿ ಟೀಷರಿಗೂ ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದಿದ್ದರು. ಇಂತವರ ಅವಕಾಶವಾದಿತನವನ್ನು 
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ಏನೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು 9 ರಾಜನಿಗೂ ನಿಷ್ಠೆ ಶತೃವಿಗೂ ನಿಷ್ಠೆ !! ರಾಜ ದ್ರೋಹ, 
ದೇಶ ದ್ರೋಹವಲ್ಲವೇ, ಇದೇ ರೀತಿ ಈಗಿನ ಪ್ರದಾನಿ ವಾಜಪೇಯಿಯವರು ಸ್ವಾತಂತ್ರ, 
ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟೀಷರಿಗೆ ಸಹಕರಿಸಿ, ದೇಶ ಪ್ರೇಮಿ ಭಾರತೀಯರ ಎರುದ್ದ ನಿಂತದ್ದು 
ಕೇವಲ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲ ಇದೊಂದು ನ್ಯಾಯಾಲಯದ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ತೀರ್ಪು ! ಇಂದು ಈ 
ವಾಜಪೇಯಿ ಎಲ್ಲಾ ಕೇಸರಿ "ದೇಶ ಪ್ರೇಮಿ'ಗಳ ನಾಯಕ | ಈ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ 
ಬಂದವನೇ ಕುಮಾರ ನಾರಾಯಣ್‌ | ? ಈತ ಈ ದೇಶದ ರಕ್ಷಣಾ ಸೀಕ್ರೇಟ್‌ಗಳನ್ನು 
ಪರದೇಶಕ್ಕೆ ಮಾರಿಕೊಂಡವನು. ಈಚೆಗಷ್ಟೇ ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಇದೇ ರೀತಿ ರಕ್ಷಣಾ 
ಸೀಕ್ರೇಟ್‌ಗಳನ್ನು ಮಾರಿಕೊಂಡ, ಈತ ಕೂಡ ಪುರೋಹಿತ ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದವನೇ, ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ 
ಕಣ್ಣಿಟ್ಟು ನೋಡಿದರೂ ಒಬ್ಬೇ ಒಬ್ಬ ಮುಸ್ಲಿಂ ಈ ರೀತಿಯ ದ್ರೋಹವನ್ನು ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ 
ಮಾಡಿದ ದಾಖಲೆಯಿಲ್ಲ 


ಕೇವಲ ಚುನಾವಣೆಗಾಗಿ ಕಾರ್ಗಿಲ್‌ ಯುದ್ಧವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಈ ದೇಶದ ಅಸಂಖ್ಯಾಥ 
ಯೋಧರನ್ನು ಬಲಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ದೇಶ ದ್ರೋಹ ಮತ್ತಾರು ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯ ? ಇಂದು ರಾಮಚಂದ್ರ ಪರಮಹಂಶ, ಗಿರಿರಾಜ ಕಿಶೋರನಂತವರು, ಅಖಂಡ 
ಹಿಂದೂಗಳ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಂತೆ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇವರೆಲ್ಲ ದಿನ ನಿತ್ಯ ಹಲ್ಲು 
ಹುಜ್ಜುವವರಂತೆ, ಸ್ನಾನ ಮಾಡುವವರಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿಲ್ಲ ಅಯೋಧ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಕುಂತು ಇಸ್ಪೀಟು 
ಆಡುತ್ತಾ ಬಾಂಗ್‌ ಸೇದುತ್ತಾ ಕಾಲ ಕಳೆಯುವ ಮೈಗಳ್ಳರಿವರು. ಇವರಿಗೆ ಯಾವುದೇ 
ದೇಶದ ಬಗ್ಗೆಯಾಗಲೀ, ಯಾವುದೇ ಜನತೆಯ ಬಗ್ಗೆಯಾಗಲೀ, ಕನಿಷ್ಠ ಕಾಳಜಿಯಿರಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲಾದರೂ ಸಾಯಲಿ ಇಂತವರಿಗೆ ಪಾಷಾಣ ಹಾಕೋಣವೆಂದರೂ, ಪಾಷಾಣ 
ವೇಸ್ಟ್‌ ಆಗುತ್ತದೆ ಅನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಇಂತವರು ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುವುದಾದರೆ, 
ಇಂತಹ ಧರ್ಮ ಬೇಡ ಎನ್ನಿಸುವ ಜಿಗುಪ್ಸೆ ಕೊಂಚ ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಗಳಾದವರಿಗೂ 
ಬರುತ್ತದೆ. ಈ ದೇಶದ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ, ಈ ದೇಶದ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಅಡ್ಡಿಯಾಗಿ ಇಡೀ ದೇಶದ 
ಭೂಪಟವನ್ನೇ ಊಟದ ಎಲೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಓಂ... ಓಂ ... ಎಂದು ಮೇಯುತ್ತಾ ಈ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ದಾಂಧಲೆ, ರಕ್ತಪಾತ ಸೃಷ್ಟಿಸುವವರನ್ನು ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳು ಎನ್ನದೆ 
ಮತ್ತೇನೆಂದು ಕರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ? 


ಗುಜರಾತ್‌ನಲ್ಲಿ ಸತ್ತವರು, ಪಾಕಿಸ್ತಾನದವರಲ್ಲ ಅವರೆಲ್ಲಾ ಅಪ್ಪಟ ಭಾರತೀಯರು. 
ಈ ದೇಶದ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಪಂಚರ್‌ ಹಾಕುತ್ತಲೋ, ಕಲಾಯಿ ಹಾಕುತ್ತಲೋ, ತರಕಾರಿ 
ಮಾರುತ್ತಲೋ ಜನರಿಗೆ ಸಹಕಾರಿಗಳಾಗಿ ಜೀವಿಸುತ್ತಿದ್ದವರು. ಇವರನ್ನು ಕೊಂದವರು 
ಅಥವಾ ಕೊಲ್ಲಿಸಿದವರು ಒಂದೇ ಒಂದು ಶ್ರಮ ಆಧಾರಿತ ವೃತ್ತಿ ಮಾಡಿದವರಲ್ಲ. ದ್ಯ 
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ದೇಶಕ್ಕೆ ಜನತೆಗೆ, ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಉಪಯುಕ್ತವಾದವರಲ್ಲ ಈಚೆಗೆ ಪ್ರೊ॥ 
ನಂಜುಂಡ ಸ್ವಾಮಿಯವರು ಹೇಳಿದಂತೆ ಈ ದೇಶದ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ ಬೆನ್ನಲುಬಾದ 
ಮುಸಲ್ಮಾನರು, ದಲಿತರು, ಶೂದ್ರರೇ ಮುಂತಾದವರು ಈ ನೆಲಕ್ಕೆ, ಮಣ್ಣಿಗೆ, 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದವರಾದ್ದರಿಂದ ಇವರ್ಯಾರೂ ಸತ್ತರೆ, ಇವರನ್ನು ಈ ನೆಲಕ್ಕೆ ಹೂಳುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ಮಣ್ಣಿಂದ ಬಂದವರು ಮಣ್ಣಿಗೇ ಸೇರಿ ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಅಂದು ಗುಜರಾತಿನಲ್ಲಿ ಮೀಸಲಾತಿ 
ವಿರೋಧಿ ಚಳುವಳಿ ನಡೆಸಿ ದಲಿತರನ್ನು ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಿದವರು, ನಂತರ ಮಂಡಲ್‌ 
ವಿರೋಧಿ ಚಳುವಳಿ ರೂಪಿಸಿ ಹಿಂದುಳಿದವರಿಗೆ ಕಂಟಕರಾದರು. ಅನಂತರ ಚರ್ಚ್‌ಗಳಿಗೆ 
ಬೆಂಕಿಯಿಟ್ಟು ಕೈಸ್ತರ ಜೀವಗಳೊಂದಿಗೆ ಚೆಲ್ಲಾಟವಾಡಿದವರೂ, ಈಚೆಗೆ ಮುಸ್ಲೀಮರ 
ಬದುಕುಗಳಿಗೆ ಬೆಂಕಿಯಿಟ್ಟವರು ಪುರೋಹಿತರಾದ ಆರ್ಯರು ! ಇಂದು ಪುರೋಹಿತ 
ವರ್ಗವಾಗಿ ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತಿರುವವರು ಸತ್ತರೆ ಅವರನ್ನು 
ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿಯನ್ನು ನೀರಿಗೆ ಎಸೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇದರ ಕಾರಣ ಬಹಳ ಸ್ಪಷ್ಟ! ) ಈ ದೇಶ 
ಅವರದಲ್ಲ ಅವರಿಗೆ ಈ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಈ ಮಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ ಯಾವ ನಂಬಿಕೆ, ಪ್ರೇಮ, 
ವಿಶ್ವಾಸಗಳಿಲ್ಲ. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕೇ ಅವರು ಸತ್ತರೆ ಈ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಹೂಳುವುದಿಲ್ಲ. 


ಈ ಪುರೋಹಿತರಿಗೆ ನಾವು ಕೇಳಬೇಕಾದ್ದು ಇಷ್ಟೇ, ಈ ದೇಶದ ಕೆನೆಯಂತಿರುವ 
ತಾವು ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಏನನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೀರಿ ? ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣ 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೀರಾ ? ನಂತರದ ಭಾರತದ ಯಾವುದೋ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಈ ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಾಣ 
ದಾನ ಮಾಡಿದ್ದೀರಾ ? ವೀರ ಚಕ್ರ, ಪರಮವೀರ ಚಕ್ರದಂತಹ ಬಿರುದ್ದುಗಳನ್ನು 
ಪಡೆದಿದ್ದೀರಾ? ಯಾವುದಾದರೂ ಒಲಂಪಿಕ್ಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಚಿನ್ನ, ಬೆಳ್ಳಿ ಅಥವಾ ಕನಿಷ್ಠ 
ಕಂಚಿನ ಮೆಡಲನ್ನಾದರೂ ದೊರಕಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದೀರಾ ? ಯಾವುದಾದರು ಯಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಯಾ 
ಕಾರ್ಯಾನೆಯಲ್ಲಿ ಈ ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಏನನ್ನಾದರೂ ಉತ್ಪಾದಿಸಿದ್ದೀರಾ ? ಯಾವುದೇ ಗುಡಿ 
ಕೈಗಾರಿಕೆ, ಕುಶಲ ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಏನನ್ನಾದರೂ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದೀರಾ ? ಈ ನೆಲದ 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾದ ಶೂದ್ರ ದಲಿತರೆಂಬ ಹಿಂದೂ ಗಳ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿ ಬೆಳೆಸಲು ಎಂದಾದರೂ ಸಹಕಾರಿಯಾಗಿದ್ದೀರಾ ? ಯಾವುದಾದರು 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಈ ದೇಶದ ಘನತೆ ಉಳಿಯಲು ಏನನ್ನಾ ದರೂ ಮಾಡಿದ್ದೀರಾ ? ಕನಿಷ್ಠ ಈ 
ನೆಲದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಗರುಕೆಯನ್ನಾದರು ಚಿಗುರಿಸಿದ್ದೀರಾ ? 


ಕೇವಲ ಮೂರು ಪರ್ಸೆಂಟ್‌ ಇರಬಹುದಾದ ಈ ಜನ ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ 90% ಗಿಂತಲೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಐ.ಎ.ಎಸ್‌., ಐ.ಪಿ.ಎಸ್‌., ಐ.ಎಫ್‌.ಎಸ್‌. ಹುದ್ದೆಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವವರು, 
ಈ ದೇಶದ ಮುಖ್ಯ ಮಂತ್ರಿ, ಪ್ರಧಾನ ಮಂತ್ರಿತ್ವದಿಂದ ಹಿಡಿದು ರಾಷ್ಟ್ರಾಧ್ಯಕ್ಷರ ವರೆಗೆ 
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ಪದವಿಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದವರು. ಎಲ್ಲಾ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ ಅಧಿಕಾರದ ಸ್ಥಾನಗಳಲ್ಲಿ ಕಳೆದ 
ಅರ್ಧ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಇವರೇ ಇದ್ದರೂ ಈ ದೇಶ ಯಾಕೆ ಇನ್ನೂ ದರಿದ್ರವಾಗಿದೆ. 
ದರಿದ್ರರಿಂದ ಅತಿ ದರಿದ್ರ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಯಾಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಿದೆ ? 


ಅಕ್ಬರನಿಂದ ಹಿಡಿದು ಟಿಪ್ಪುವಿನವರೆಗೆ ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಕೊಟ್ಟಿರುವ 
ಕೊಡುಗೆ ಅಷ್ಟಿಷ್ಟಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆಲ್ಲಾ ಐತಿಹಾಸಿಕ ದಾಖಲೆಗಳೇ ಇವೆ. ಸಾರೆ ಜಹಾಂಸೆ 
ಅಚ್ಛಾ... ಎಂದು ಮೈ ನವಿರೇಳಿಸುವ ಗೀತೆ ಬರೆದವರು ಕವಿ ಇಕ್ಬಾಲ್‌. ಜಗದೊಳಗೆಲ್ಲಾ 
ಶ್ರೇಷ್ಠ ದೇಶ ನಮ್ಮ ಭರತ ಭೂಮಿ. ಅದುವೇ ನಮ್ಮ ಬನವು, ನಮ್ಮ ಉಲಿವ ಕೋಗಿಲೆ 
ಇಲ್ಲೇ ಇರಲಿ, ಎಲ್ಲೇ ಇರಲಿ ದೇಶ ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಗೇ ಇರಲಿ, ಎಂದೆಂದಿಗೂ ನಮಗಿದೇ 
ಮಾತೃ ಭೂಮಿ ಎಂಬಂತ ಮಾತುಗಳನ್ನು ರಾಷ್ಟ್ರ ಪ್ರೇಮಿ ಕವಿ ಇಕ್ಬಾಲ್‌ ತರದವರು ಮಾತ್ರ 
ಬರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಂದು ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಎದುರು ಈ ಕೇಸರಿ ಬ್ರಿಗೇಡಿನವರು, ತಲೆ ಎತ್ತಿ 
ನಡೆಯಲು ಸಿದ್ದರಾಗಿರುವುದು, ಆಬ್ದುಲ್‌ ಕಲಾಂ ಎಂಬ ವಿಜ್ಞಾನಿ ಬಾಂಬ್‌ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ 
ನಂತರವಷ್ಟೇ, ಈ ದೇಶದ ಉನ್ನತಿಗೆ, ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ, ಕಲೆ, ವಿಜ್ಞಾನ, ಕೃಷಿಗಳಿಗೆ 
ಮುಸ್ಲೀಮರಿಂದ ಆದ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಭಾಗವೂ ಈ ಪುರೋಹಿತ ಶಾಹಿಯಿಂದ 
ಆಗಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೇ ಈ ಪುರೋಹಿತ ಶಾಹಿಯಿಂದ ಆದಷ್ಟು ಅಗೌರವ, ಅನ್ಯಾಯ, ಹಿಂಸೆ, 
ರಕ್ತಪಾತ, ದೇಶ ದ್ರೋಹಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಪರ್ಸೆಂಟ್‌ ಕೂಡ ಮುಸಲ್ಮಾನರಿಂದ 
ಆಗಿರಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಜೀವ ತೆತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಕನಿಷ್ಠ 
7 ಮಂದಿಗೆ ಪರಮ ವೀರ ಚಕ್ರಗಳು ಲಭಿಸಿದೆ. ದೇಶ ಪ್ರೇಮದ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಬಂದರೆ, 
ಮುಸಲ್ಮಾನರ ಮುಂದೆ ಒಬ್ಬನೇ ಒಬ್ಬ ಪುರೋಹಿತನು ನಿಲ್ಲಲಾರ. ದೇಶ ದ್ರೋಹದ 
ಎಷಯಕ್ಕೆ ಬಂದರೆ ಈ ಪುರೋಹಿತರ ಮುಂದೆ ಒಬ್ಬ ಮುಸಲ್ದಾನನು ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. 


ಕಡೆಗೆ ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ ದೇಶ ದ್ರೋಹಿಗಳಂತವರನ್ನು ಕಂಡು ಸ್ವಾಮಿ 
ವಿವೇಕಾನಂದರಂತವರು ಹೇಳುವ ಮಾತುಗಳು ಇಲ್ಲಿ ತೀರಾ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿವೆ. “ಬೇರೆಲ್ಲಾ 
ಧರ್ಮಗಳು ನಾಶವಾಗಿ ತನ್ನ ಧರ್ಮವೊಂದೇ ಉಳಿಯಬೇಕು ಎಂದು ಕನಸು ಕಾಣುವವನ 
ಬಗ್ಗೆ ನಾನು ಹೃದಯಾಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಕನಿಕರ ಪಡುತ್ತೇನೆ”. 
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